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सल्नललत.. अनजरओ ऑजो पडाशा 


जो पढे-लिखे हैं, 

अनुभवी ओर समभदार हैं, 
किक्तु--- 
आत्मज्ञान के अभाव मे-- 

जीवन के सही उहं इय 

एवं 

सही मार्ग को 

नही पहचान सके है, 

उस पर चल नही सके हैं, 
यह पुस्तक उन्ही के लिए ! 


“मुनि सिश्लीसल 
७७ 


अभिनन्दन 


(छप्पय) 


धवल हंस खग श्रेष्ठ, घवल दंतिन मनहारी, 

धवल कौमुदी इन्दु, धवल मुक्ता दसनारी। 

धवल सिद्ध शुभ वरण धवल कीर्ति लहकारी, 

धवल हृदय के भाव कमंदल देत विडारी | 

धवल ध्यान, लेब्या धवल, धवल वीर वाणी जहा। 

'शुकन' रच्यो मिश्री गुर धवल ज्ञान-धारा भहा ! 
नेए 


(उ्रकाशवीय 


ज्ञान मनुष्य की तीसरी आख है | यह आख जन्म से नही, किन्तु अभ्यास 
और साधना के द्वारा जागृत होती है। कहना नहीं होगा, इस दिव्यनेत्र को 
जागृत करने मे सद्गुरु का सहयोग अत्यन्त अपेक्षित है। सद्गुरु ही हमारे इस 
दिव्य-चक्षु को उद्घाटित कर सकते हैं। उनके दर्शन, सत्सग, उपदेश और 
प्रवचन इसमे अत्यन्त सहायक होते हैं। इसलिए सदुग्रुरुओ के प्रवचन सुनने 
और उस पर मनन करने की आज बहुत आवश्यकता है। 


बहुत से व्यक्ति सदगुरुदेव के प्रवचन सुनने को उत्सुक होते हुए भी वे 
सुन नही पाते । चूकि वे सुदूर क्षेत्रों मे रहते हैं जहा सद्गुरुजननो का 
च्रण-स्पश मिलना भी कठिन होता है । 

ऐसी स्थिति में प्रवचन को साहित्य का रूप देकर उनके हाथो मे पहुचाना 
और भगवदु्‌वाणी का रसास्वादन करवाना एक उपयोगी काय्ये होता है। ऐसे 
प्रयत्त हजारो वर्षों से होते भी आये हैं। इसी शुभ परम्परा मे हमारा यह 
प्रयत्त है श्री मर्धर केसरी जी महाराज के प्रवचन-साहित्य को व्यवस्थित करके 
प्रकाशित कर जन-जन के हाथो में पहुचाना । 

यह स्वंविदित है कि श्री मरुधघर केसरी जी महाराज के प्रवचन बडे ही 


सरस, मधुर, साथ ही हृदय को आन्दोलित करने वाले, कतेंव्यवुद्धि को जगाने 
वाले और मीठी चोट करने वाले होते है । 
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उनके प्रवंचतों मे सामयिक समस्याओं का और जीवन की पैचीदी 
ग्रुत्यियों का बडा ही विचारपूर्ण समाधान छिपा रहता है, साथ ही उनमे 
वडा चुटीलापन और रोचकता भी रहती है, जो श्रोता और पाठक को चुम्बक 
की भाति अपनी ओर खीचे रखते हैं। इसलिए हमे विश्वास है कि यह 
प्रवचचन-साहित्य पाठकी को रुचिकर और मनोहर लगेगा । 

श्री मर्घधरकेसरी साहित्य-प्रकाशन समिति के द्वारा भुनिश्री जी का 
कुछ महत्वपूर्ण साहित्य प्रकाशित किया गया है, और अभी बहुत-सा साहित्य, 
कवित्ताए, प्रवचन आदि अप्रकाशित ही पडे हैं । हम इस दिशा मे प्रयत्तशील 
है कि यह अप्रकाशित जनोपयोगी साहित्य शीघ्र ही सुन्दर और मनभावने रूप 
में प्रकाशित होकर पाठकों के हाथो मे पहुचे । 

इन प्रवचनों का सम्पादन मुनिश्री के विद्या-विनोदी शिष्य श्री सुकन 
मुनि जी के निर्देशन मे किया गया है। अत मुनिश्री का तथा अन्य सहयोगी 
विद्वानों का हम हृदय से आभार मानते हैं । 

पुस्तक को मुद्रण आदि की दृष्टि से आधुनिक साज-सज्जा के साथ 
प्रस्तुत करने मे श्रीचन्दजी सुराना सरस' का हार्दिक सहयोग हमे प्राप्त हुमा 
है, जिसे भुलाया नही जा सकता । 

अब यह पुस्तक पाठको के हाथो मे प्रस्तुत है--इसी आशा के साथ कि 
वे इसके स्वाध्याय से अधिकाधिक लाभ उठायेंगे । 


--प्रुखराज सिशोदिया 
अध्यक्ष 


श्री सरुधर केसरी साहित्य-प्रकाशन समिति 


दो शब्द 


साधारण मनुष्य की वाणी “वचन” कहलाती है, किन्तु किसी ज्ञानी, साधक 
एवं अन्तमु खी चिन्तक की वाणी “प्रवचन” होती है। उसकी वाणी में एक 
विशिष्ट बल, प्रेरणा और दिव्यता-भव्यता का चमत्कार छिपा रहता है। 
श्रोता के हृदय को सीधा स्पश कर विजली की भाति आदोलित करने की 
क्षमता उस वाणी मे होती है । 


श्रीमरुघर केसरीजी म० के प्रवचन पढ़ते समय पाठक को कुछ ऐसा ही अनु- 
भव होगा-इत प्रवचनो मे जितनी सरलता और सहजता है, उतना ही चुटीलापन 
ओर हृदय को उद्बोधित करने की तीब्रता भी है। मुनिश्री की वाणी बिल्कुल 
सहजरूप में नदी-प्रवाह की भाति बहती हुई-सी लगती है, उसमे न क्ृत्रिमता 
है, न घुमाव है और न व्यर्थ के शब्दों का उफान ! ऐसा लगता है, जैसे 
पाठक स्वय वक्ता के सामने खडा है, औौर साक्षात्‌ उसकी वाणी सुन रहा है । 


प्रवचतों की इतनी सहजता, स्वाभाविकता और हृदय-स्परशिता बहुत कम, 
प्रवक्ताओो मे मिलती है । 


इन प्रवचनो मे जीवन के विविध पक्षो पर, विभिन्न समस्याओं पर 
भुनिश्वी ने बडे ही व्यावहारिक और सहजगम्य ढग से अपना चिन्तन प्रस्तुत 
किया है। कही-कही विषय को ऐतिहासिक एवं तुलनात्मक हृष्टि से व्यापक 
बनाकेर उसकी गहराई तक श्रोताओं को ले जाने का प्रयत्न भी किया गया 


है । इससे प्रवचनकार की बहुश्रुतता, और सूक्ष्म-प्रतिभा का भी स्पष्ट परिचय 
मिलता है। 
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भ्रवचनकार मुतिश्री मिश्रीमल जी सचमुच “मिश्री' की भाति ही एक 
'कठोर-मधुर' जीवन के प्रतीक है। उनके नाम के पूर्व 'मरुधर केसरी' और 
कही-कही 'कडकमिश्री' विशेषणो का भी प्रयोग होता है--यह विशेषण उनके 
व्यक्तित्व के वाह्यम-आभ्यन्तर रूप को दशाते हैं । 


मिश्री---की दो विशेपताए हैं, मधुर तो वह है ही, उसका नाम लेते 
ही मुह मे पानी छूट जाता है । किन्तु उसका बाह्य आकार बडा 
कठोर है, यदि ढेले की तरह उसको फेंककर किसी के सिर मे चोट की जाय 
तो खून भी आ सकता है। अर्थात्‌ मधुरता के साथ कठोरता का एक विचित्र 
भाव-'मिश्री' शब्द मे छिपा है। सचमुच ऐसा ही भाव क्या मुनिश्री के जीवन 
मे नही है ” 

उनका हृदय बहुत कोमल है, दयालु है। किसी को सकटग्रस्त, दुखी 
व सतप्त देखकर मोम की भाति उनका मन पिघल जाता है। मिश्री को 
मुट्ठी मे बन्द कर लेने से जैसे वह पिघलने लगती है, वैसे ही मुनिश्री किसी 
को दुखी देखकर भीतर-ही-भीतर पिघलने लगते है, और करुणा-विगलित 
होकर अपने वरदहस्त से उसे आशीर्वाद देने को तत्पर हो जाते हैं। जीवदया, 
मानव-सेवा, साधमिवात्सल्य आदि के प्रसगो पर उनकी असीम मधुरता, 
कोमलता देखकर लगता है, मिश्री का माधुर्य भी यहा फीका पड जाता है ! 


उनका दूसरा रूप है--कंठोरता ! समाज व राष्ट्र के जीवन में वे कही 
भी भ्रष्टाचार देखते हैं, अनुशासबहीनता और साम्प्रदायिक द्रन्द्र, झगडें 
देखते हैं तो पत्थर से भी गहरी चोट वहा पर करते हैं। केसरी की तरह 
गर्जना करते हुए वे उन दुगुंणो व बुराइयो को ध्वस्त करने के लिए कमर 
कस कर खडे हो जाते है। समाज मे जहा-तहा साम्प्रदायिक तनाव, विरोध 
और आपस के झगडे होते है--वहा प्राय मरुधरकेसरी जी के प्रवचनों की कडी 
चोट पडती है, और वे उनका अन्त करके ही दम लेते है । 

लगभग अस्सी वर्ष के महास्थविर मुनिश्री मिश्रीमल जी महाराज के 
हृदय मे समाज व सध की उन्नति, अभ्युदय और एकता व संगठन की तीक्र' 
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तडप है। एकता व सगठन के क्षेत्र मे वे एक महत्त्वपूर्ण कडी की भाति 
स्थानकवासी श्रमण सघ मे सदा-सदा से सन्मानतीय रहे हैं। समाज सेवा के 
क्षेत्र मे उनका देय बहुत बडा है। राजस्थान के अचलो मे गाव-गाव से 
फैले शिक्षाकेन्द्र, शानभण्डार, वाचनालय, उद्योगमन्दिर, व धामिक साधना- 
केन्द्र उनके तेजस्वी कृतित्व के बोलते चित्र हैं। विभिन्न क्षेत्रों मे काम करने 
वाली लगभग ३४५ सस्थाए उनकी सद्ष्रेरणाओ से आज भी चल रही हैं, 
अनेक सस्थाओ, साहित्यिको, मुनिवरो, व विद्वानों को उन्तका वरद आशीर्वाद 
आप्त होता रहता है। वे अपने आप मे व्यक्ति नही, एक सस्था की तरह 
विकासोन्मुखी प्रवृत्तियो के केन्द्र हैं । 

मुनिश्री आशुकवि है। उनकी कविताओं मे वीररस की प्रधानता रहती 
है, किन्तु वीरता के साथ-साथ विरक्ति, तपस्या और सेवा की प्रबल तरंगें भी 
उनके काव्य-सरोवर मे उठ-उठ कर जन-जीवन को प्रेरणा देती रही हैं । 


श्री मरुघरकेसरी जी के प्रवचनो का विशाल साहित्य सकलित किया 
पडा है, उसमे से अभी बहुत कम प्रवचन ही प्रकाश मे आये हैं। इन प्रवचनों 
को साहित्यिक रूप देने मे तपस्वी कविरत्न श्री रूपचन्दजी महाराज “रजत' का 
बहुत बडा योगदान रहा है। उनकी अन्तर्‌-इच्छा है कि मरुधरकेसरी जी 
महाराज का सम्पूर्ण प्रवचन-साहित्य एक माला के रूप मे सुन्दर, रुचिकर और 
नयनाभिराम ढग से पाठको के हाथो मे पहुंचे । श्री 'रजत' मुनि जी की यह 
भावना साकार होगी तो अवश्य ही साहित्य के क्षेत्र मे अनेक महत्वपूर्ण 
कृतिया हमें प्राप्त हो सकेगी । विद्याप्रेमी श्री सुकन मुनिजी की प्रेरणाओ से 
इन प्रवचनों का सम्पादन एवं प्रकाशन शीघ्र ही गति पर आग्रा है, और आशा 
है भविष्य मे भी आता रहेगा । 

मुझे विश्वास है, प्रवचनो के पाठक एक नई प्रेरणा और-कत्तेव्य की स्फूति 
आप्त कर छतार्थता अनुभव करेंगे। 


- वऋ्ीद्यस सराना 'सरस' 


(अलुक्रमणिका 
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धवल ज्ञान-धारा 


१ स्वभाव-रमण 





संज्जनों | अभी आपके सामने दो भावों के विषय में कहा गया है--एक 
तो उच्च भाव है और दूसरा निम्न भाव है। निम्न भाव का अर्थ है--नीच 
भाव, निक्ृष्ट भाव या हीन भाव । और उच्च भाव कहते है ऊँचे या उन्नत 
भावो को । ये उच्च और नीच दोनो भाव साथ-साथ चल रहे हैं। इनमे न तो 
कोई एक आगे है और न कोई दूसरा पीछे । परन्तु ये एक साथ चलते रहते 
हैं। जैसे--एक ओर से आपका परम स्नेही मित्र आया और दूसरी ओर से 
ठीक उसी समय परम बैरी या कट्टर शत्रु आया । यद्यपि ये दोनो आपके सामने 
एक साथ आये है, तथापि दोनो को एक साथ देखकर स्वभावत ही भापकी 
साँखो मे दो भाव आगये । अपने परम स्नेही मित्र को देखते ही आपकी आखो- 
में से स्नेह का अमृत झरने लगा। तभी परम वैरी को देखने पर द्वप की 
चिनगारिया भी निकलने लगी। मित्र को देखकर आपका हृदय-कमल खिल 
उठा और हृत्तत्री वजने लगी और सुख से निकला--अहा ! आज बहुत दिनों 
के पश्चात्‌ मेरा परम सखा आया है । आज परम सौभाग्य का दिन है । परन्तु 
कट्टर शत्रु को देखते ही घृणा फूट पडी कि यह दुप्ट क्‍यों आया ? ये 
प्रस्पर-विरोधी तन्नी के तार एक साथ बज उठे । तदनुसार आपकी । 


धवल ज्ञान-धारा 


भी परिवर्तन आया, चेहरे पर भी उतार-चढाव आया और वचनों से भी 


आगया । 
कांटा घुमाने वाला 


परन्तु विचारणीय बात यह है कि यह काठा घुमानेवाला कौन है? 
क्योकि बिना घुमानेवाले के तो काटा घूमना सम्भव नही है ? घडी मे जब 
चावी भरी होती है, तभी काटे घूमते हैं। आपके सामने घडी मे तीन काटे 
घूम रहे है---एक घटे का, दूसरा मिनिट का और तीसरा सैकिण्ड का । इसके 
अतिरिक्त किसी-किसी घडी मे तारीख का भी काटा रहता है । वह भी घूमता 
रहता है । ये सव अपनी-अपनी गति के अनुसार घूम रहे हैं। इन सबकी चाबी 
यद्यपि एक है, तथापि सब काटो की गति भिन्न-भिन्न ही हो रही है। इसी 
प्रकार मन की चावी के साथ भावो की श्रेणी भी इधर-उधर होती रहती है । 
एक ओर आपने सुगन्धित पुष्पो का सजाया हुआ भ्रुलदस्ता देखा, जिसे कि एक 
व्यक्ति आपको सादर समर्पण कर रहा है। दूसरी ओर से एक व्यक्ति आपको 
मल-भरा वर्तेन दे रहा है) यद्यपि दोनो व्यक्ति एक साथ दोनो वस्तुए आपको 
दे रहे हैं, तथापि आपके भावों में परिवर्तन भिन्न-भिन्न रूप का एक साथ 
आया । इनमे से एक तो आपके लिए ग्राह्म है और दूसरा अग्राह्म है । 
भाइयो, इस प्रकार की उच्च और नीच भाव की प्रवृत्तिया-मनोवृत्तिया 
आपके भीतर चलती हैं, तब तक समझना चाहिए कि आप संभभाव मे नही 
आये है। और विषम भावों में ही चल रहे है। प्रत्येक व्यक्ति के हृदय मे इस 
प्रकार राग-द्वेपष की दो विषम धाराए चलती रहती हैं। जब तक हमारे और 
बापके भीत्तर ये दोनों धाराएं प्रवाहित हो रही हैं, तब तक हमारा या आपका 
काम नहीं बन सकता है। जब एक समताभाव की धारा बहेगी, तभी हमारा- 
आपका उद्दे श्य पूरा होगा--कार्य सिद्ध होगा । 
आप लोग व्यापारी है। आपने रुई और ऊत् की खरीद की । रुई में दस 
रुपये मन की तेजी आगई और ऊन से दस रुपया मन की मन्‍्दी आगई | 
कहिये--ऐसी अवस्था में आपने क्या कमाया ? कुछ नहीं। जब एक ही धारा- 
एक-तरफा तेजी चलती है, तब दुनिया कहती है कि यह कमाई का समय हैं 


स्वंभाव-रमण रे 


और हमने इस तेजी में इतना कमाया | जब मन्दी की धारा बहती है, तब 
घाटा उठाना पडता है। इस तेजी-मन्दी के प्रवाह मे कितने ही लोग कमा लेते 
हैं और कितने ही गाठ की पु जी भी गवा बैठते हैं । 

भाइयो, इसलिए परिणामों की धारा एक होना चाहिए | इसीलिए भगवद्‌- 
वाणी भी चेतावनी दे रही है कि “हे मुमुक्षुओ ! तुम पदार्थों को देखकर और 
उनकी भिन्न-भिन्न प्रकृतियों को देखकर अपनी प्रवृत्ति को भी भली-बुरी बनाते 
हो, यह अच्छा नही है । भपनी प्रकृति को एक रूप रखो, तभी तुम्हारा कल्याण 
होगा ।” 


एकरूपता फंसे रखें ? 


यहा पर आप पूछें कि महाराज, अपनी प्रकृति को एक रूप कैसे रखे ? 
वह तो कभी इधर भलाई की ओर जाती है और कभी उघर बुराई की ओर 
जाती है। तो भाई, यह आपका केवल भ्रम है। कुदरत की कारीगरी मे-- 
प्रकृति की सृष्टि मे--ऐसी वात नही है। कुदरत या प्रकृति ने तो यह बताया 
है कि जिसको तू अभी मित्र मान रहा है, वही कुछ समय के पश्चात तेरा 
शन्न्‌ बन जायगा । और जिसे अभी तू शत्र मान रहा है, वही कुछ समय के 
पश्चात्‌ तेरा मित्र वन जायगा। तू तो यह घारणा करके बैठ गया है कि यह तो 
मेरा मित्र है ओर यह मेरा शत्र्‌ है। जबकि ऐसी धारणा भ्रान्त है । इसलिए 
इस वात प्र आजा किन कोई मेरा मित्र है ओर न कोई मेरा शत्र्‌ है । 
क्योंकि वस्तु मे सदा परिवर्तन होता रहता है | आचाये कहते हैं कि--- 
अनादो सत्ति संसारे कस्य केन न बन्धुता । 
सर्वथा शन्ुभावश्च, सर्वमेतद्धि फल्पना ॥ 
यह ससार अनादि है। इसमे परिभ्रमण करते हुए जीवों में किसकी 
किसके साथ वन्धुता और मित्रता नहीं हुई है? और किसकी किसके साथ 


शत्रुता नही हुई है। अरे, सभी की सभी के साथ बसल्य वार शत्रुता भी हुई. 


है जौर असल्य वार भव की सबके साथ मित्रता कौर बन्बुता भी हुई है । ” 
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सधा, वहा वह उसे शत्रु मानने लगता है| इसे आचार्य कहते है कि “यह मेरा 
मित्र हे और यह भेरा शत्र है, ऐसी धारणा ही काल्पनिक है, मिथ्या है । 
वास्तव में न कोई किसी का मित्र है और न कोई किसी का शत्र्‌ है।” और 
भी कहा है- 


वन्युत्व॑ शन्रुभूयं च, कल्पनाशिल्पिनिर्मितम्‌ । 
अनतादी सत्ति ससारे तद-दय कस्य केन न ॥ 


भरे भात्मनू, यह वन्धुता और शत्र॒ ता तो कल्पनारूपी शिल्पी (कारीगर) 
के द्वारा निर्मित है--यथार्थ नहीं है । क्योकि इस ससार मे अनादिकाल से 
सभी जीव घूमते हुए चले आ रहे है, इसलिए यह शत्रुता और बन्धुता दोनो 
ही किसकी किसके साथ नही हुई है । इसलिए मनुष्य को इस काल्पनिक शत्र्‌ 
या मित्र के भ्रम में नही पडना चाहिए । 

आत्मा तो सदा ज्ञान-दर्शनमय एक स्वभावरूप है| जब एक स्वभाव है, 
तब अन्य वस्तुओ के सयोग होने पर हमे अपने स्वभाव को क्यो बदलना 
चाहिए ? यदि मेरा स्वभाव बदलता है तो यह मेरी दुर्बलता है---कमजोरी 
है । अभी तक ग्रुएजनो ने मुक्ति का मार्ग तो मुझे ठीक बताया है। परन्तु मैं 
उसका पथिक नही वन पाया हू । जैसे कोई पथिक चल रहा है। चलते हुए 
आगे दो मार्ग आ गये । पथिक विचारता है कि इस पूर्वी मार्ग से जाऊ, या 
इस पश्चिमी मार्ग से जाऊ ? इस द्विविधा मे पडकर जब खडा रह जाता है, 
तब वह एक भी मजिल को पार नही कर पाता है। कहा भी है-- विधा में 
दोनो गये, माया मिली न रास ।' दुविधा मे पडा हुआ व्यक्ति किकत्तंव्य-विमूढ 
हो जाता है। इसी प्रकार सभी ससारी जीवो की आत्मा विश्रम मे पडी हुई है। 


तभी इसे अपना स्वरूप प्राप्त नही होता । कहा भी है-- 
चित्रसारी में कर्मंपर्यक भारी, 
साया की सेवारी, सेज चादर कल्पता। 


सपन करे चेतन अचेतना नींद लिए, 
मोह की मरोड़ यह लोचत को ढपना॥ 


फायाः 


स्वभाव-रमण श, 


उदेवल जोर यह स्वास को सबद घोर, 

विषय सुख कारज से दोर रहे सपना। 
ऐसी सृढ दशा से सगन रहे तिहूकाल, 

धावे झअ्मजाल से, न पावे रूप अपना ॥ 


भाई, यह काया, यह मिट्टी का पुतला तो चित्रशाला के रूप में हैं। यहा 
कर्मरूपी पलग पडा हुआ है । यहा आप पूछें कि साहब, यह्‌ बात तो ठीक नहीं है, 
बयोकि पलग के तो चार पाये होते हैं ? इसका उत्तर यह हैं कि घन-घाती कर्म 
भी चार ही होते हैं-- ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अन्तराय । 
आत्मा के भीतर मोह का पलग पडा हुआ है और उस पर साया की गादी बिछी 
हुई है । उस पर कल्पना की चादर पडी हुई है । क्योकि यह करना है, वह 
करना है, ऐसी नाना प्रकार की कल्पनाए हमारे हृदय मे सदा उत्पन्न होती 
रहती हैं । परन्तु उनका करना आपके वश मे नही है । वे तो कर्म के उदय- 
बल से आप ही प्रगट होती रहती हैं। इसलिए वे सब कल्पना मात्र हो हैं । वे 
तो शेखचिल्ली के विचारों के समान हैं । भरे, तुझे तो यह भी पता नही है 
कि क्षण भर के बाद क्‍या होने वाला है ? तु क्या कर सकता है? कुछ 
भी नही । 

हा, तो इस प्रकार आत्माराम के इस देहरूपी भवन में मोहरूपी शैया 
विछी हुई है । इस पर आनन्दघन चेतन मात्माराम ने लेट लगा दी और वह 
अचेतनता की नीद लेने लगा। अर्थात्‌ इस चेतन को काम, क्रोध, मान, माया, लोभ, 
राग, हू प आदि विभाव परिणति की नीद आ गई और फिर मोह का जोरदार 
खुर्राटा खीचने लगा । यद्यपि उस दशा में आत्मा चाहती है कि मैं अपनी आखे 
खोलू ? परन्तु खोल नही पाता है। जैसे आपको जब गहरी नींद आ जाती है, 
तव आखें खोलना चाहते हैं, परन्तु जाग नही पाते हैं । अव उसे आपको घर 
वाले पुकार कर कहते हैं-- अरे, जाग जा। परन्तु आप कहते हैं---मैं क्या करू , 
मेरी तो आखें ही नही खुलती हैं। मुझे अभी और सोने दो । इसी प्रकार से 
भोह को मरोडा है । यह चेतन जागना चाहता है, परन्तु मोह जगने नहीं देता 
है। यह आत्मा उस मोह के चक्कर में क्यो आया ? क्‍योंकि कर्म का 


है धवल ज्ञान-धारा 


उदय-बल है । जो पहिले कर्म वाघे है, वे उदय मे आ गये | और उदय मे 
भाये हुए कर्म को जब तक ठीक रीति से यह जीव भोग नही लेता है, तव तक 
वह दूसरा काम अच्छे प्रकार से कर नही सकता है । जो उदयगत कर्म है, उसे 
तो भोगे ही सरता है। 
विषय-भोग में हिंसा 

तीर्थकर भगवान ने फरमाया है कि 'घाये घाये असखेज्जा' अर्थात्‌ स्त्री- 
सेवन के प्रत्येक आघात मे असख्यात सम्मूच्छेशतज योनि-गत जीवो की हिसा 
होती है। परस्त्री और वेश्या सेवन की तो बात ही बहुत दूर है। किन्तु जो 
अपनी स्त्री का भी सेवन करता है, वह भी द्रव्य और भाव दोनो प्रकार की 
हिंसा का भागी होता है । शास्त्रकार कहते हैं-- 

स्त्रिय भजनू, भजत्येव रागद्वषो हिनस्ति च्‌। 
योनि जन्‍्तूनू बहुन्‌ सुक्ष्मान्‌ हिल्नः स्वस्त्री रतोःष्प्यतः॥ 

अर्थात्‌--जो अपनी स्त्री का भी सेवन करता है, उसमे राग भाव की 
अधिकता आदि होने से वह भावहिंसा का भागी होता है । और योनि के भीतर 
उत्पन्न होने वाले बहुत से सूक्ष्म जीवो का घात करने से द्रव्यहिसा का भागी 
होता है । इस प्रकार स्वस्त्री मे रति करने वाला जीव भी हिंसक है । 

स्त्रियो की योनि मे रक्त के निमित्त से सूक्ष्म जीवो की उत्पत्ति होती है, इसे 
प्रसिद्ध चरक ऋषि भी अपनी चरक-सहिता मे कहते हैं--- 

रक्तजा: कुमयः सुक्ष्माः मुद्ु मेध्यादिशक्तयः । 
जन्मवर्त्मसु कण्डूति जनयन्ति तथाविधाम्‌ ॥ 

अर्थात्‌--रक्त मे अति सूक्ष्म और कोमल मज्जा आदि की शक्ति वाले 
क्रृमि (कीडे) जन्ममार्गों (योनियो) मे खुजली को उत्पन्न करते हैं, जिससे कि 
स्त्रियों को भोगाभिलाषा होती है। और पुरुष-प्रसग से वे सब जीव मर जाते 
है । जैसा कि कहा है-- 

हिंस्यन्ते तिलनाल्‍यां तप्तायसि विनिहिते तिला यद्वत्‌ । 
बहचो जीवा योनो हिंस्यन्ते मेथुने तहत्‌॥ 
जैसे तिलो से भरी हुई नाली में लोहे की खूब तपी हुईं लाई के डालने 
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पर सव तिल जल-भुन जाते है । उसी प्रकार पुरुष के मैथुन करने पर स्त्री की 
योनि मे जो बहुत जीव उत्पन्न होते हैं, वे भी पुरुष-लिग की उष्णता के सम्पर्क 
से मर जाते हैं । 


इन सब प्रमाणों से सिद्ध है कि जो काम-विलासी जीव हैं, वे स्त्री-सयोग 
करने पर असख्य जीवों का घात करते है। यहा कोई प्रश्त करे कि फिर 
तीर्थकरों ने विवाह क्यो किया ? इसका उत्तर यह है कि उनके भी उस प्रकार 
के चारित्रमोह कर्म का उदय आया, तो उन्हे भी उस प्रकार के भोगो को 
भोगने के लिए विवश होना पडा । क्योकि उदय में आये हुए कर्मो को भोगे 
बिना छुटकारा नहीं हो सकता । जो जो बलावल के परमाणु निकलना हैं, वे 
निकले बिना नही रहते । भगवान्‌ ने स्वय ही कहा है--- 


'क्रडाण कम्माण ण मोबख अत्थि' अर्थात्‌ किये हुए कर्मों का फल-भोगे बिना 
मोक्ष नही मिल सकता है । 


हा, तो यह चेतन आत्माराम मोह की गहरी निद्रा मे सो रहा है। उसे 
नींद में भोगरूपी स्वप्न आया कि मैं परदेश गया, वहा पर खूब व्यापार किया 
और अपार धन कमाया । फिर मैंने विवाह की तैयारी की और वारात सजाकर 
ले गया। एक सुन्दर सरुत्री से शादी की और घर लाकर उसके साथ विपय- 
सेवन कर रहा हू । यह एक भोग का स्वप्न है। इसी प्रकार के अन्य अनेक 
स्वप्न अज्ञान दशा में यह आत्माराम देखता रहता है और उस-उस स्वप्नावस्था 
में जैसी-जैसी स्थिति प्राप्त होती है, तदनुसार वह उसमे ढुलकता रहता है और 
उसमे लीन होता रहता है। उसे पता ही नही चलता है कि मैं क्या कर रहा 
है, किंधर जा रहा हु, ये काये मेरे लिए हांन-कारक, चिन्ता-जनक और 
भयोत्यादक है ” इनसे मुझे भयकर यातनाए भोगनी पडेगी। अत मुझे इनसे 
दूर रहना चाहिए। परन्तु जानते हुए भी वह इस कीचड से नही निकल पाता 
है। इन वन्धनों से मुक्त होने की इसकी इच्छा ही नही है । कभी उनसे छूटने 
का प्रयत्न ही नहीं करता है। लेकिन जब तक यह अपने कर्म-वन्धन रूपी 
वेडियो को नहीं काठेगा, तव तक उसका विकास होना असम्भव है । 


।. टी ही 


प्‌ 
धवल ज्ञान-धारा 
भूल-भुलेया 


भाइयो, देखो---कितने आश्चयें की बात है कि पहिले की जो पृजी है, 
उसकी तो यह ॒आत्माराम रखवाली कर नही पा रहा है, उसके लिए बेचैन 
और चिन्तातुर है कि इसकी कैसे रक्षा करू ? किन्तु नयी पृ'जी कमाने के 
लिए, धन-सग्रह करने के लिए दौड-धूप कर रहा है। बताओ फिर यह उसे 
कैसे सम्भालेगा ? 

और भी देखो--किसी सेठ के चार लडके है। उसने बडे लडके की शादी 
कर दी । शादी होते ही वह अपने मा-बाप से अलग हो गया । उसने मा-बाप 
की सुधि लेता भी छोड दिया । फिर सहायता देने और सेवा-टहल की तो बात 
ही दूर है। अब वह सेठ कहता है कि दूसरे लडके का विवाह करना है। भरे 
भाई, पहिले ने तुझे कौन सी सुख-शान्ति दे दी और अपने कत्तंव्य का कौन-सा 
पालन किया । परन्तु इसकी कोई चिन्ता न करके दूसरे लडके का भी विवाह 
कर दिया । विवाह होते ही दुर्भाग्य से वह भी बाप से अलग हो गया । अब बाप 
दो लडको के सुख से वचित हो गया। फिर भी वह तीसरे लडके की शादी 
का आयोजन करने लगा। तब किसी हितैषी बन्धु ने आकर कहा--अरे, दो 
विवाहित लडको ने तुझे कौन-सा सुख पहुचाया है ” कौन-सी सेवा की है ? 
फिर भी वह कहता है कि इसे परणाना तो पडेगा ही। अब उसने तीसरे 
लडके को भी परणा दिया | परन्तु बदकिस्मती से उसने भी अपने दोनों बड़े 
भाइयो का अनुकरण किया और शादी होते ही मा-वाप से अलग हो गया । 
अब कहो--मा-बाप को क्या सुख मिला ! उसने अपना जीवन पूरा दुखदायी 
बना लिया। इस प्रकार वह लडको की शादिया करता भी जाता है और 
पश्चात्ताप भी करता जाता है कि मैंने इनकी शादिया करके बडी भूल की है। 
अरे एक ही भूल क्या की ? तू तो भूल पर भूल करता ही जा रहा है भौर अव 
चौथे लडके की शादी की । वह भी शादी के तुरन्त वाद अलग हो गया। जानी 
पुरुष कहते हैं कि यह आत्माराम भूल-भुलैयो के जाल में ऐसा फसा हुआ है कि 
इसका निकलना ही नही हो रहा है । अरे भाई, इन चौरासी लाख योतियों 
में से एक मानवन्योति ही ऐसी है कि यहा आकर तू इस भवरूजजाल 52242: 
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हो सकता है। अन्यथा दूसरी गतियो या योनियो मे इस जाल से अलग होने 
का कोई उपाय नही है | इस मानव भव को पाकर के भी तू कैसे निकल सकता 
है ? ये चाविया भगवान की वाणी मे है । यदि हम उन चाबियो को प्राप्त कर 
ठीक रीति से ताले को खोले, तो ताला खुलने मे कोई देर नही लगेगी । और 
फिर ठीक रास्ता मिल जायगा । वे चाविया वर्तमान मे ग्रुरओ के पास हैं और 
वे ही तेरे भव-बन्धन के ताले खोलने मे समर्थ है । इसलिए क्या कर ? 


सुगुरु सग धार, धार, रे घार; कुगुद सग टार, ठार, रे टार ॥। 
सुगुरु है सुर-तरु-सा जग से, आत्म-रस भरा जो रग-रग मे । 
सुगुर है सहायक शिव-मग में, ज्ञान-गुण शोभित है नग में ॥ 
जन्म जरा मृत्यु सभी, महादुखों की खान। 
उनसे अलगा जब हुए सरे, धरे सुग्रुरु को ध्यान ॥। 
हृदय से परख सार तू सार, सुगरुरु सग धार, घार, रे धार ॥ 


वे जिनागयम की चाबिया सुगुरुके पास हैं। उनकी शरण लेलो | परन्तु 
गुरु कौन ? मैं फलानचन्द जी का चेला हू, मैं अमुक सम्प्रदाय में हृ, में आपके 
पन्ध में हू, मैं अमुक के गचुछ में हु । भाई, क्या उन-उन सम्प्रदाय, गच्छ, पन्‍्य 
या समाज के गुरु हाथ पकड़ कर तुझे मोक्ष मे पहुँचा देंगे ? नहीं ? अरे, सच्चा 
गुरु तो वही है जिसके द्वारा हमारे हृदय का परिवर्तेत हो जाय । हमारे हृदय 
मे एक अद्भुत ज्योति जल जाय और यह भान हो जाय कि मैं अभी तक गलत 
रास्ते पर था । अब इन्होंने मुझे सही ज्ञान दिया और मैं ढीक रास्ते पर आया 
है। अत यही मेरे सच्चे गुरु है। फिर उनकी सेवा में रहकर, भक्ति और 
उपासना करके विनय पूर्वक पूछे कि हे कृपालु ग्रुर्ेव, मेरी मुक्ति की कू ची 
कौन सी है, कृपा करके मुझे बतलाइये, ताकि मैं अपने को ठीक मार्ग पर लेजा 
सकू । शिप्य के द्वारा इस प्रकार प्रार्थना करने पर ग्रुरु कसौटी पर कस कर 
देखते हे--परीक्षा करते है कि यह शिष्य कू ची देने के योग्य है, अयवा नही ? 
यदि शिप्य को योग्य देखेंगे, तव तो कू ची दे देंगे । अन्यथा अयोग्य व्यक्ति को 
कू चिया नहीं देंगे । 


श् ा 
डक न्‍ 


कर धवल ज्ञान-धारा 


भाइयो, आप लोग भी तो बहुत सयाने है। आप भी अपने बडे लडके 
को तिजोरी की चाबी तभी देते है, जब आपका उस पर पूर्ण रूप से विश्वास 
हो जाता है। कोई भी बिना सोचे-समझे नही दे देता है। इसी प्रकार जब गुरु 
महाराज के हृदय मे शिष्य के प्रति शत-प्रतिशत विश्वास जम जाता है, तभी वे 
जिनागमो की चाविया उसे देते है | अन्यथा वे भी नही देते है | क्योकि अयोग्य 
और अविनीत शिष्य को आगम की चाबिया देने पर कभी-कभी भारी नुकसान 
और बिगाड़ की सम्भावना रहती है। शिष्य कैसा होना चाहिए ” इसके विपय 
में आचार्य कहते है कि--- 
गुरुभक्तो भवाद्भीतो विनीतों धामिकः सुधीः । 
शान्तस्वाभ्तो हयतन्द्रालुः शिष्टः शिष्योध्यमिष्यते ॥ 


जो गुरु का भक्त हो, ग्रुह पर परम अद्धा रखने वाला हो, संसार से 
भयभीत हो, विनीत हो, जिसके अहकार का लेश भी न हो, धर्मात्मा हो, 
बुद्धिमान्‌ हो, शान्त-चित्त हो, आलस्य और प्रमाद से रहित हो और शिप्ट हो 
अर्थात्‌ गुरु के अनुशासन मे चले-ऐसा सम्य हो, वही योग्य शिष्य कहा जाता 
है । उक्त गुणों मे से किसी भी ग्रुण मे कमी होने पर ग्रुरू उस पर शास्त्रों का 
रहस्य प्रकट नहीं करते है ! 

हा, तो मैं कह रहा था कि मनुष्य के हृदय में भावों की परिणतिया का 
बदलती रहती है । इन बदलने वाली वृत्तियों का बदलना वन करो और उन्हें 
एक रूप में रखो--अपनी एक प्रकृति बना लो | यहा पर कोई कहे--महाराज, 


कोई कसाई है, शिकारी है, जुआरी है, वेश्यागामी है अथवा चोर है । और 


वह कहे कि मैंने तो अपनी एक प्रकृति क्रली है । मैने जिस काम को पकड़ 


लिया है, उसको छोडने वाला नही हू । और गुरुदेव, 0 पर 
प्रकृति बना लो। तब फिर आप मेरी इस एक प्रकृति का 9 क्यो रे 
हैं ? भाई, वात ऐसी है कि इस एक प्रकृति से तो उल्टा “आाआ। कक |! हु 2 
आत्मा का सुधार नही हो सकता । यदि एक प्रकृति का ही ९० । हे ॥ हा 
पकडो कि जिससे ठीके मार्ग की प्राप्ति हो। तभी रद: शा लक 
सकेंगे । परन्तु जिस गुर के पास सही वस्तु नहीं हैं, यदि उसे कोई मानक 


आप कहते हूँ कि एक 
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बैठ भी जायगा तो समय पर उसे नीचा देखना पडेगा । उससे उसका उत्थान 
नही होगा । हा, पतन अवश्य होगा । 
अपता घर या पराया घर ! 


किसी नगर के एक सेठ के घर में दारिद्रथ आगया । ग्रहदशा और पापके 
उदय से दिन-मान दुरे आगये । उसका सारा घन निमित्त पाकर बविनष्ट हो 
गया । भरे, धन-सग्रह करने मे देर लगती है। परन्तु जाने मे क्या देर लगती 
है । कई पीढियों का सचित घन भी क्षणभर मे चला जाता है। आज हम और 
आप ऐसे कई हृश्य अपनी आखो से देखते जा रहे हैं ॥ जिन राजा और रईसो 
के पास सैकडो पीढियो से सचय किया हुआ धन था, किन्तु ऐसे-ऐसे तुफान 
आकर खडे हो गये कि सरकार ही उनसे उनकी सम्पत्ति छीनने को तैयार हो 
गई है। अब बताओ--वे उसे कहा छिपावे और कहा जाकर गाडे । उनकी 
राज्य-सम्पत्ति जाने मे देर नही लगी । 

यद्यपि, वह सेठ बुद्धिमानू था, खानदानी था। परन्तु जब दिन-मान ही 
उल्टे आगये, तव वह्‌ जो भी काम करे, वह उत्टा ही होने लेगा और घाटे पर 
घाटा होता गया । कुछ दिनो मे यहा तक नौबत आगई कि खाने के भी फाके 
पडने लगे । परन्तु ऐसी स्थिति आ जाने पर भी उसने किसी के सामने जाकर 
हाथ नही पसारा । वह यही विचारता रहता कि जो होना होगा, वह होगा । 
परन्तु मैं अपनी इज्जत-आवरू को कैसे तिलाञअ्जलि दे दू । भाई, जो मनस्वी 
होते है वे कैसी भी स्थिति आ जाय, दूसरो के आगे हाथ नही पसारते है । 
कहा भी है-- 

“रोचते न हिं शौण्डाय पर पिण्डादिदीनता' । 

अर्थात्‌ शूरवीर और मनीपी पुरुष को दूसरो से अन्न-पिण्ड आदि की 
याचना करना और अपनी दीनता प्रकट करना नहीं रुचती है । अत वह सेठ 
घर के भीतर जिस किसी प्रकार से अपना निर्वाह करता रहा । पर किसी के 
सामने जाकर ने कभी हाथ नही पसारा और न किसी को अपनी दरवस्था का 
सकेत ही किया । दि 


परच्त्‌ ई किसी हु क्ग घिपाये 9 है. ज 
स्तु भार, किसी का हानि-लान छिपाये नही छिपता है । वह तो प्रकट 


१२ 
घवल ज्ञान- धारा 


) कुछ श्रमुख व्यक्ति उनके यहा 
गये । पहिले के समय मे जो समाज के मुखिया, पच्र और चौधरी होते थे, 
वे समय-समय पर जाति के सब लोगो को सम्भालते रहते थे कि किस की 
कैसी हालत है ? जिन्हे वे गिरती हालत मे देखते-उन्हे उठाने का प्रयत्न करते 
ओर सर्व प्रकार से उनका स्थितीकरण करते और तन-मन-धन से सहायता 
देकर अपना वात्सल्य-भाव प्रकट करते थे । तभी वे जाति के मुखिया और सर- 
पच माने जाते थे। परन्तु जिन्हे जाति की कोई चिन्ता नही है, भले ही वे 
कितने ही धनी क्‍यों न हो, पर सरदार, मुखिया या बडे आदमी कहलाने के 
योग्य नही है । वे तो केवल अपना पेट भरने वाले उदर-पाल है। ऐसे लोगो 
के लिए कवि कहते हैं-- 

लियो नहिं जस वास जगत से, तृतो 'जसा' कहा आय कियो है, 
मानुष रूप भयो सृग-सावक, पेट भरयों भुवि भार वदियो है। 
लोकनि में पत॒ जाकी नहीं, अखियारथता फो जन्म जियो है, 
मात को जोवन घात क्षियो, कछु जातो न सम्बल साथ लियो है ॥ 


यदि ऐसे पृथ्वी के भार और माता के यौवन-हारक लोग कभी किसी के 

घर पहुच भी जाये, तो भी वे क्या सरदारग्रिरी करने के योग्य है। अरे, ऐसे 
लोग तो सरदार नही, कित्तु मुर्दार है । 

हा, वो कुछ सज्जन एव जाति के प्रमुख लोग उन सेठजी के घर गये । उन 

॥ सरदारो को अपने घर आया हुआ देखकर वह सेठ उठा और चार-छह कदम 

“ आगे जाकर उनका अभिवादन किया और आदर-सनन्‍्मान के साथ ग्रादी पर 

बैठाया ! आनेवाले सरदारो ने पूछा--सेठ साहव, आपकी तबियत तो ठीक 

है न ” उसने कहा--आप सव महानुभावो की कृपा से सव ठीक हैं। फिर 

पुछा कि आजकल आप वाजार में क्यों नही पधारते है ” जब बा ठीक ै 

तो कम से कम बाजार में तो आना जाना चाहिए । सेठ बोला--भाइयों, अभी 

जरा स्थिति ऐसी ही है। उन लोगो ने कहा--हां, हमे भी कुछ ऐमा ही पता 


चला, इसी करण हम लोग आपसे मिलने के लिए भाये हैं। आप घव्रराय 
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नही । हम आपके हैं और आप हमारे हैं। हमारे पास जो कुछ है, उसमे 
आपकी भी सीर है और आपके पास जो कुछ है, उसमे हमारा भी हिस्सा है । 
हम और आप दो नही है । एक मृग के ही तो दो फाड है । 

भाइयो, उस जमाने में जाति के सरदारो के कितने ऊँचे विचार थे ? जाप 
भी इतने सरदार यहा बैठे हैं? आपने भी कभी जाकर किसी को पूछा है 
क्या ? अरे भाई, सिर ही हिलाते रहोगे, या जवान से भी कहोगे ”? अभी 
तो कह देते हो कि हा महाराज, करेंगे। परन्तु पीछे जाकर भूल जाते हो । 
पर भाई, ख्याल रखना, ये ठाटवाट आदि न तो आपके पुरखे साथ ले गये 
और न आप भी ले जाओगे ५ इसलिए मेरा तो यही कहना है कि आप लोगो 
ने मनुप्य भव पाया है और समृद्धिशाली बने हो तो कुछ कर जाओ, जिससे 
आपका नाम अमर हो जाय । अत्यथा--- 


सब ठाठ पडा रह जावेगा, जब लाद चलेगा बजारा। 
कज्जाक” अज़ल'का लूटे है दिन रात बजाकर नक्‍कारा ॥ ठेके ॥ 


गर तू लक्खी बनजारा है, ओर खेप भी तेरी भारी है ” 
अय गाफिल तुभसे भी चढता, एक और बडा वेपारी है ॥ 
क्या शवकर मिश्री कंदंगिरी, वया सॉभर मीठा खारा है " 
क्या दाख मुनकक्‍्का सोठ मिरच, क्‍या केशर लोग सुपारी है ॥। 
सब ठाठ पडा रह जावेगा जब० ॥ १॥॥ 
यह खेप भरे जो जाता है, वह खेप मिया मत गिन अपनी । 
अब कोई घडी पल साभतः? में, यह खेप वदन की है कफती ।॥ 
क्या थाल कटोरे चादी के, क्या पीतल की डबिया ढकनी । 
क्या चर्तत सोने रूपे के, क्या मिट्टी की हडिया अपनी ॥ 
सब ठाठ पडा रह जावेगा जब० ॥ २।॥। 
यह धूम घडाका साथ लिए, क्यो फिरता है जगल-जगल ? 
इक तिनका साथ न जावेगा, मौजुद हुआ जब आन अजल | 
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पर बार अटारी चोपारी, क्या खासा ननसुख और मलमल । 
क्या चिलमन पर्दे फर्श नये, क्या लाल पलंग और रंगमहल ! 
सब ठाठ पडा रह जावेगा जब० ॥ ३॥ 


हर मंजिल में अब साथ तेरे, यह जितना डेरा डांडा है? 
ज़्र' दाम दिरन का भंडा है, बन्दुक सिपाह* और खाडा है ? 
जब नायक तन से निकलेगा, जो झुल्को-मुल्को हाडा है। 
फिर हाडा है न भाडा है, न हलवा है व भाडा है॥ 

सब ठाठ पडा रह जावेगा जब० ॥| ४ ॥। 


कुछ काम न आवेगा तेरे यह लाल' जमुरंद सीमोजररए। 
सब पू जी बाट मे बिखरेगी, जब आतन बनेगी जाँ ऊपर ॥ 
नौबत नक्‍्कारे वान निशा" दौलत हशमत' फौ्जें लश्कर । 


क्या मसनद तकिया मुल्क मका, कया चौकी कुरसी तरू.त छतर ॥ 
सब ठाठ पडा रह जावेगा जब० ॥ ५॥ 


क्यो जी पर बोकभ उठाता है, इन गोनो भारी-भारी के, 
जब मौत लुटेरा आन पडा, तब दूने है बेपारी के। 
क्या साज़ जड़ाऊ जड जेवर, क्‍या गोदे थान किनारी के, 


क्या धोड़े ज्ञीन सुनहरी के, क्या हाथी लाल अभारी के ॥ 
सब ठाठ पड़ा रह जावेगा जब० ॥ ६॥ 


मरारूर' न हो तलवारों पर, मत भूल भरोसे ठालो के | 
सब पटा टठोड के भागेंगे, मुह देख अजल के भालो के ॥ 
क्या डिब्बे मोती हीरो के, क्‍या ढेर खज़ाने मालों के। 
क्या बुग़चे” तार मुशज्जर' के, क्या तख्ते शाल दुशालों के ॥! 

सव ठाठ पडा रह जावेगा जब० ॥ ७ || 


प्र ध्वजा । 
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क्या सरूत मका बनवाता है, खेम' तेरे तनका है पोला, 
तू ऊँचे कोट उठाता है, वहा तेरी गौर' ने मुह खोला। 
क्या रेती खंदक रूद बडे, क्या बुज, कंग्रा अनमोला, 
गढ कोट रहलवा तोप किला, क्या शीसा दारू और गोला ।। 
सब ठाठ पडा रह जावेगा जब० ॥| ८ ॥ 


हर आन नफे और टोटे मे, क्यो फला फिरता है बन-ठन, 
अय गाफिल मन मे सोच जरा, है साथ लगे तेरे दुश्मन । 
क्या लौडी बादों दाई ददा, क्‍या बन्दा चेला, नेक चलन, 
क्या मन्दिर मस्जिद ताल कुए क्‍या घाट सरा क्या बाग चमन |॥। 
सब ठाठ पडा रह जायेगा जब० ॥ € ॥। 
जब चलते चलते रस्ते मे, यह गोन तेरी ढल जावेगी, 
इक बछिया तेरी मिट्टी पर, फिर घासन चरने आयेगी। 
यह खेप जो तूने लादी है, सब हिस्सो में बंट जावेगा, 
धी पूल जवाई ब्रेटा क्‍या, वनजारिन पास न आयेगी। 
सब ठाठ पडा रह जावेगा जब० ॥ १० ।| 


जब मुग फिरा कर चाबुक को, यह बैल वंदन का हाकेगा । 
कोई नाज समेटेगा तेरा, कोई गौन सिए और ठाकेगा! 
हो ढेर अकेला जगल मे, तू खाक लहदः की फाकेगा ! 
उस जंगल में फिर आह 'नुजीर” एक तिनका आन न 'ांकेगा ॥ 
सब ठाठ पडा रह जावेगा दंब- 7 2६ ए 
हा, तो उन मुसिया-यच-सरदारो ने प्रेम भरे यक्तों झे हेड हक सन्चना 
दी। उन लोगो के सहानुभूति भरे शब्दों को सुदआान झट का दिला मम 
वह यद्यपि अपने आन्‍न्तरिक दुख को झ्निन नह 
तथापि अनायान ही भायो से दो गर्म ऋफ स्क्रिम जा +9. +८ 
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हैं। इस कहावत को ध्यान मे रखकर उन पचो ने उसे दिसावर भेज दिया 
और माग्ग-व्यय की समुचित व्यवस्था कर दी । 

सेठ का वह लडका इधर-उधर घूमता हुआ एक बडे शहर मे पहुचा । 
उसकी वहा एक बडे सेठिया से भेट हो गई। लडके को सर्वेप्रकार से योग्य 
देसकर उसने उसे अपने पास रख लिया । उसकी कार्य-कुशलता से वह सेठिया 
बहुत प्रभावित हुआ । उसके कोई सनन्‍्तान नही थी । अत उसने इसे गोद लेने 
का विचार किया और अपनी सेठानी के साथ विचार-विमशे करके शुभ-मूहूर्ते 
में उसे गोद ले लिया । 


सेठिया के पास अपार सम्पत्ति थी। धीरे-घीरे उसने लडके की सब ओर 
से परीक्षा करके उसे सारा कारोबार सम्भला दिया और अच्छे खानदान की 
लडकी के साथ उसकी शादी भी कर दी। सेठ-सेठानी घर-भार से निवृत्त 
हो करके निराकुलता पूर्वक धर्मसाघन करने लगे । 


अब लडके के हाथ मे धर की सत्ता आते ही व्यापार को खूब बढाया और 
कमाई में सेठ से भी बहुत आगे वढ़ गया । उसके व्यापार-कुशलता की चारो 
ओर चर्चा होने लगी । परन्तु जब से वह घर से चला तव से लेकर आज तक 
उसने घरवालो को कोई भी कुशन-समाचार नही भेजे । वह यहाँ के सेठिया- 
पन में ऐसा भूला कि मान्चाप और गाँव के सरदारो को, जिन्होने कि इसे 
पढाया लिखाया था और खर्चा देकर परदेश भेजा था--उन सबको भी भूल 
गया । पिता ने और पच लोगों ने अनेक पत्र भेजे, मगर यह उन सब पत्रों 
को पढ़कर गादी के नीचे दवाकर रखने लगा । उसने पत्रों का उत्तर देना भी 
उचित नही समझा । 


रघर जब लगातार भेजे गये कितने ही पत्रों मे से एक का भी उत्तर नहीं 
भाया, तब गाव के वे सव सरदार लोग उसके बाप के पास गये ओर पूछा 
कि पया लड़के दाग कोई समाचार आया है ? उसने कहा एक नली पन्न नहीं 
आया और न कोर कुशल-समाचार ही कही से मिला है। तब सत्र पच्चों मे 


पत्र लिप्रकर रजिष्ट्री से भेजा । लड़के ने इस रजिस्टई पत्र शो भी पदटमर 
र्‌ 
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जजेरित हो चुका था। जिस किसी प्रकार वह पैदल चलता हुआ उस शहर 
में पहुच गया । शहर के वाहिर अनेक बाग-बगीचे और बंगले मिले। पूछने 
पर ज्ञात हुआ कि ये भव उसी के लडके के है, जो आज वहा का सबसे वडा 
सेठ वनकर बैठा है। वह पूछता हुआ अपने लडके की हवेली के सामने पहुचा । 
देखा कि सतमजिली हवेली है, ऊपर ध्वजा फहरा रही है और दीवानखाने 
में अनेक भुनीम, ग्रुमास्तो का काम देखता हुआ उसका लडका सेठ बना गादी 
पर मसनद से टिका हुआ वैठा है। रास्ते मे उसने लोगो के मुख से अपने 
लडके की वडी प्रशसा सुनी । सभी लोगो ने कहा जब से हमारे यहा के 
सेठिया ने इस लडके को गोद लिया है, तभी से इसने खूब कारोबार सभाला 
है। सम्पत्ति को कई गुणवढा दिया है। इसका सभी के साथ व्यवहार बहुत 
उत्तम है । इसके समान दूसरा यहा पर कोई नही है । 
लोगों के मुख से ऐसी प्रशसा सुनते हुए उसका हृदय भी हर्ष से गद॒गद 
हो गया । भाई, ऐसा कौन व्यक्ति होगा, जिसे कि अपने पुत्र की प्रशसा सुनकर 
आनन्द न हो । वह सोचने लगा कि लडके ने परदेश मे आकर मेरे नाम को 
तो बदनाम नही किया है । अब स्वयं उसके पास जाकर देखू कि मामला 
वया है ? जो उसने पत्रों तक का भी उत्तर नहीं दिया। ऐसा विचार करता 
हुआ वह सेठ जब हवेली के सामने पहुचा ओर दीवानखाने की ओर देखा कि उस 
लडके की भी हृष्टि अपने पिता पर अचानक पड गई । वह सोचने लगा--भरे, 
यह चुडूढा यहा कहा से आगया ? इसके फठे-पुराने कपडे है और सारा शरीर 
धूजि-धूमरित हो रहा है। यदि मैं उठकर इसके सामने जाऊँ और इसका 
अभिवादन वरू, तो वडी हसी होगी ! लोग क्या कहेंगे --कि ऐसा दरिद्ध 
एसका वाप हैँ | यह भी सठिया गया है, जो कि इसी हालत में यहा जा धमका 
है । यह सोचकर उसने अपना मुख दूसरी ओर फेर लिया । 
भाइयो, दताओ - उसे ऐसा विचार क्‍यों आया ? क्योंकि वह अपना 
घर भूल गया और पराये घर में जा वेठा और उसे ही अब अपना मानने लगा 
है। में आपसे पूछता है वि ज्ञाप लोग कमी अपने घर में हो, या पराये घर 
में? यदि जाप पर में हैं, तब तो आपको वह उपदेण सुनने और झुझे सुनाने 
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की आवश्यकता ही नही है। परन्तु अभी आप लोग पराये घर में है और 
मोरिये मल्हार गा रहे , तभी अपना घर भूले हुए है ! 

जव सेठ ने देखा कि मुझे देखते ही लडके ने अपना मुख फेर लिया तो 
वह समझ गया कि इसे मुझसे मिलने मे शर्म आ रही है । परन्तु मुझे तो मिलने 
मे शर्म नही आनी चाहिए । आखिर यह बेटा तो मेरा ही है। मुझे किसी से 
कुछ पूछने की आवश्यकता नही है। मैं चलकर गादी पर बैठता हू । देखता 
हू कि मुझे बैठने से कौन रोकता है? ऐसा विचार कर वह सेठ नि सकोच- 
भाव से सीढिया चढा और पैरो व कपडो की धूल झटकारे बिना ही उज्ज्वल 
चादनी वाली गादी पर जा बैठा । यह लडका मन-ही-मन बडा लज्जित हुआ 
और सोचने लगा कि आज तो इसने मेरी सारी इज्जत धूल मे ही मिला दी 
और सारा गुड ही गोबर कर दिया । लज्जा के मारे लडके ने सिर भी ऊपर 
नही किया। सेठ सोचने लगा कि मैं इसकी छाती पर भी आकर के बैठ गया 
हु। मगर फिर भी इसे अभी तक शर्म नही आ रही है और मेरे से वोल तक 
भी नहीं रहा है। यह देख सेठ का पारा चह गया और आखो मे खून 
उतर आया । वह लडके की ओर घूर-घूर कर देखने लगा । 


गादी पर ऐसे धूलि-धूसरित और शरीर से जजेरित पुरुष को आकर बैठता 
हुआ देखकर मुनीम, ग्रुमास्ते आदि सभी लोग आश्चर्य-चकित रह गये । वे 
सोचने लगे कि यह कौन है, जिसने किसी से कुछ पूछा तक भी नहीं और ऐसे 
ही धूलि भरे पैरो से आकर गादी पर हमारे मालिक के पास आ बैठा है ? 
परन्तु इसके चेहरे की रगत को देखकर किसी को भी इससे कुछ पूछने की 
हिम्मत नही हुईं । प्रधान मुनीम ने इस बात पर गहराई से विचार किया कि 
आज तो यह आकर बैठा है, कल और कोई आकर बैठ जायगा । इससे तो 
पेढी की इज्जत को धक्का लगता है | इसलिए इस व्यक्ति से चलकर पूछना 
तो चाहिए। ऐसा विचार कर प्रधान मुनीमजी अपने स्थान से उठकर इसके 
पास आया और पूछा--सेठ साहव, आपका क्या नाम है और कहा विराजते है ? 

प्रधान मुनीम के ऐसा पूछने पर रूखा सा उत्तर देते हुए यह सेठ बोला--- 
क्यों क्या तुझे सगपण करना है ? अपना काम करो । मुनीस सोचने लगा--- 
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भरे, यह तो बोलते ही चेटता है ” यह तो ऐसे बोलता है, जैसे इस पेढी का 
मालिक ही हो । अब तो मुनीमजी भी तेज होकर बोले--सेठ साहव, सीधी 
बात पूछने पर भी आप टठेढा उत्तर देते हैं। में आपसे पूछता हु कि आपका 


बया नाम है, आप कहा से आ रहे हैं और सेठ साहव के आप कौन लगते हैं ” 
आप सीधी रीति से या तो उत्तर दीजिए अन्यथा ठीक नही होगा । 


तब सेठ ने शान्ति से कहा--मुनीमजी, आप क्या पूछना चाहते हैं ? 
मुनीमजी ने कहा--मैं केवल यह पूछता चाहता हु कि आप हमारे सेठ जी के 
कया लगते हैं ? तब सेठ ने कहा--मुझे लगने का तो पता नही है । परन्तु 
इतना अवश्य जानता हू कि मैं इसकी मा का माटी (पति-धनी) अश्वय हू । 
यह सुनते ही मुनीमजी सोचने लगे कि मा का माटी तो वाप होता है। जब 
मुनीमजी ने दोनों के चेहरो की ओर गौर से देखा तो उसका सन्देह सर्वथा 
दूर हो गया । मुनीम यह देखकर स्तम्भित-सा रह गया। वह विचार करने 
लगा---ओ हो, बाप ऐसा दुखी !' ऐसी विपम-परिस्थिति ! फिर भी वाप बेटे 
के द्वार पर आया। परन्तु लडका कितना निर्लज्ज और अहकारी है कि इसने 
उठकर अपने वाप को नमस्कार तक भी नहीं किया । उनके चरण-स्पर्ण भी 
नही किये । और दूसरी ओर मुख करके बैठा हुआ है । 

जब यह्‌ भेद खुल गया कि ये तो सेठजी के पिताजी ही है, तब 
मुनीमजी अपने स्थान पर जा बैठे । उन्हे अपने मालिक का यह व्यवहार सह्य 
नही हुआ और उन्होने सेवा से मुक्त होना ही ठीक समझा । अत उसने रोकड 
मिलाई और ताला लगाकर सेठ को देते हुए कहा कि आज तक का हिसाव- 
किताब मैने कर दिया है। जागे के लिए दूसर मुनाम का तजवीज कर लेवें। 
में आप जैसे पितृ-द्रोही कृतघ्नी की सेवा करना पाप समझता हू । यह वह कर 
यह अपने घर वो जाने लगा । 

मुनीम के शब्दों को सुनकर और जात हुए देखकर इसको आजे खूनी 

धीमे स्वर से बोजा--शुनोमजी, इन्होंने इस प्रकार आकर सवबदे बीच में 
मेरी एज्जत-भावरू पर पानी पेर दिया। नव सेठ ने उहा--भो नालायक 
तेरे भीपर जुछ्ठ महाजना होता, तो गयाने की बात होती । लू छागेटपति बन 
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कर तो यहा वैठा है। परन्तु जिन लोगो ने तुझे पढा-लिखाकर होशियार किया 
और ऊमाने के लिए यहा भेजा--उनकी रकम तो तुझे वापिस भेजनी चाहिए 
थी ? जब तुझे अपने मा-वाप से मतलब नही है, तब ऐसे बेटे से हमे भी कोई 
मतलब नहीं है । हम तो किसी न किसी प्रकार से अपना निर्वाह कर ही रहे 
है और जाति के सरदार लोग वहुत अच्छे है, सो सब काम चल ही जायगा । 
मगर तेरे ऊपर जो उन लोगो का ऋणभार है, उसे तो तुझे उतारना चाहिए 
था। और उसी के लिए मैं इस अशक्त-अवस्था में तुझसे कहने के लिए आया 
ह । अन्यथा मुझे तेरी और तेरे धन की कोई आवश्यकता नही है । 


बस, इत्तना कहकर यह सेठ उसकी पेढी से नीचे उतरकर घर को वापिस 
चल दिये । अब लड़के को होश आया और पर-घर से निज-घर मे आगया। 
अपने दुप्कृत्यों का पणश्चात्ताप करने लगा--हा, इन चादी के चद टुकडो की 
चराचोध में में पागल हो गया--पर-घर मे कितना विमोहित हो गया कि 
अपने घर के और घरवालो को ही भूल गया। हाय, जिन्होने मेरे ऊपर 
इतने उपकार किये है, मैंने उन्हे ही विसार दिया ! ऐसा मन मे पश्चात्ताप 
करता हआ वह पिता के सामने पहुँचा, उनके पैर पकडे और अपनी भूलो के 
लिए क्षमा मागी । तथा भविष्य में ऐसी भूल नही करने के लिए प्रतिज्ञा की, 
और वापिस लोटने के लिए कहा । 


पिता ने कहा--अब मुझे तेरी आवश्यकता नहीं है। जब तू अपने घर को 
ही भूल गया, तब औरो की क्‍या बात है ! लडके ने बहुत अनुनय-विनय करके 
हगने पिता को प्रसन्न किया और कहा--मैं यह सव पर-घर-वास छोडकर 
दापके साथ चलता है । तब पिता का चित्त शान्‍्त हुआ । वह उस सेठिये का सब 
कारोबार उन्हे सोपफर और अपनी स्त्री को साथ लेकर पिता के साथ घर को 
जय उतने गया, तब उस सेठिया ने इसका और इसके पिता का समुचित आदर- 
गडार करर अपनी भूल के लिए क्षमा याचना की। मार्ग के लिए समुचित 
अयस्प कर दिय्रा और यह सेठ अपने लटके और पुत्र-बध्‌ को साथ में लेकर घर 


ला 


ह नागया। उसे लटके ने सब पत्र सरदारों का ऋण चुकाया, अपनी भूल 
है लिए क्षणा मांगी और माता-पिता के साथ अपने घर में सुख से रहने लगा । 
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भाइयों, यह एक हृष्टान्त है। इसे दार्प्टान्त पर घटाइये अपना आत्माराम 
भी अपने जिनेन्द्रदेव जैसे परमपिता को भूलकर अन्य को अपना पिता मानकर 
और पर घर मे जाकर उसे ही अपना घर मानकर वही मगन हो रहा है। 
अध्यात्म पदकार प० दौलतरामजी इस पर-घर-वास की दशा का चित्रण करते 
हुए अपने घर का स्मरण कराते हैं-- 

हम तो फवहु न निज घर आये। 


पर घर फिरत बहुत दिन दीते, नाम अनेफ घराये | हम० 

पर-पद निज-पद मानि मगन हूं, पर परिणति लपटठाये । 

शुद्ध बुद्ध सुख-फन्द मनोहर, चेतन भाव न भाये ॥ हम० १॥ 

नर पशुदेव नरफ निज जान्यो, पर जय बुद्धि लहाये। 

अमल अखंड अतुल अधिनाशी, आतम गुण नह गाये ॥ हम० २४ 

यह बहु भूल भई हमारी पुनि, फहा काज पछताये। 

'दोल' तजो अजहू पर-घर को, सत्गुर वचन सुहाये ॥ हम० ३ ॥ 

भाइयो, गुरु के रूप मे पच-परमेप्ठी तुम्हे वार-वार अपने घर की याद 
दिला-दिलाकर कहते हैं कि आज भी तुम पर-घर को छोडकर अपने घर जा 
जाजो । देखो---जव उस सेठ के लडके ने अपना निज घर सभनाल लिया तो वह 
पूर्णपप से सुखी हो गया | जब तक वह पराये घर में था, तव तक वह अपने 
घर को और माता-पिता आदि स्वजनो तक को भूल गया | हम थी अपने परम 
पिता परमेश्वर की वहा परवाह कर रहे है ? उस परम पिता ने हमे पुण्पवानी 
रपी पूजी दी, जिससे हमे मनुप्य भव, आर्यक्षेत्र, इन्द्रिय-परिएर्णता जौर सर्व- 
प्रयगयर वंगे शोगाएँ प्राप्त हई। परन्तु फिर भी हम उस परम पिता को भूद 
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गये है तो हम नी उस सेठ के पुत्र जैसे दृतघ्नी हुए, वा नहीं ? जैसे उस 
ने अपने लच्पे यो चेताया, तो वह सुमार्न पर आगया--सपने घर आवर सुखी 
वा गया--परन्तु अपने परझ पिता झो हमे लेताने के विए सोज से उतर झर 
शाने बाते नहीं है । हाँ, उनरी चिट्टीपपनी णे रूप में यह जिनवायी हमाे 
सामने मोौयद है। पा हम तो उसे लड़ते थे समान एन को दादी के नीचे 


दइदाब5 ने रहे + नया भगदान दे मनोझ ्ृ ने दिहि उनावीर 
ददाजर एन जा रह हूै। तणा भगदान्‌ के मुदीसम रूप में प्रतिनिधि उन 
< 
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ये साथुसन्त आपको चेता रहे है कि हे जगज्जीवो, अब भी चेतो, अपनी आखे 
सोलो और इस मोह-निद्रा को छोडो। अपने घर मे चलो और अपना कार्ये- 
भार सभालो । इस पर घर के कार्य भार को तिलाञज्जलि दो । फिर चौरासी 
के चक्‍कर से सदा के लिए छुटकारा मिल जायगा । 

हम यदि अपनी प्रवृत्तियों की ओर ध्यान देंगे, अपनी इधर-उधर दौडती 
प्रकृति को सम्भालेगे और समभावी वनकर एक स्थिर शुद्ध प्रकृति मे अवस्थित 
होगे तो हम ससार से मुक्त हो जायेगे। इसलिए अपनी शुद्ध प्रकृति मे रहने 
की आवश्यकता है । 
वि० स० २०२७ भादवा सुदि १३ 

सिंहपोल, जोधपुर, 
७७ 


_ आत्म-स्थरूप 





सज्जनों, आज आपके सामने आत्म-स्वरूप के सम्बन्ध में प्रकाश डाला 
जायगा । सबसे पहिले यह जानना आवश्यक है कि आत्मा का स्वरूप क्‍या है ? 
शास्त्रकार कहते हैं--- 


अरस सदवमंगधमव्वत्त चेदणा ग्रुणमसह । 
जाण अलिगग्गह्ण जीवमणिहिद्ठसदाण 0 


जीव रस-रहित है, इसमें कोई मघुर-तिक्त आदि रस नहीं पाया जाता । 
यह रुप-रहित है, वयोकि इसमें कोई काला-पीला जादि वर्ण नहीं पाया जाता । 
यह गन्ध-रहित है, वयोकि इसमे सुगन्ध या दुर्गेन्ध नहों है । यह स्पशे-रहित्त है, 
पयोकि एसमें हल्का-भारी आदि कोई स्पर्श नहीं पाया जाता है। आत्मा शब्द- 
रहित भी हैं बौर सस्थान-रहित भी है, वयोकि इसमें किसी प्रदार वा आकार 
नही पाया जाता | ये रुप-समादि सब पुद्यल-जड द्रव्य वे गृण-धर्म है। जत 
पट एन सबसे रहित है और एसी कारण बाहिरी किसी लिंग अपवा चिह्न से 
गही ग्हप किया जा सकता है। अब आप पूछेंगे कि फिर आत्मा वा स्वरूप 
कया है ? इसया उत्तर जाचाय॑ दे रहे है वि यह चेतना शुणवाला है। अर्थात्‌ 
चेतभा पाम जान और दर्गंन ण है। जानना और दावना यही आत्मा रा 
स्वरप हैं। झपने एस पौदगतिय झरीर छे भीतर शो जहमस्मि, में 


आह 
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मे साथुमन्त आपडो चेता रहे है कि हे जगज्जीवो, अब भी चेतो, अपनी आखे 
सोतों और उस मोह-निद्रा को छोडो। अपने घर मे चलो और अपना कार्य- 
भार सभालों । इस पर धर के कार्य भार को तिलाञ्जलि दो । फिर चौरासी 
के सवकर से सदा के लिए छुटकारा मिल जायगा । 

टम यदि अपनी प्रवृत्तियों की ओर ध्यान देगे, अपनी इधर-उधर दौडती 
प्राति को सम्भालेगे और समभावी वनकर एक स्थिर शुद्ध प्रकृति मे अवस्थित 
होगे तो हम समार से मुक्त हो जायेंगे । इसलिए अपनी शुद्ध प्रकृति मे रहने 
मी आवश्यकता है । 
वि० स० २०२७ भादवा सुदि १३ 

सिहपोल, जोधपुर, 
७७ 
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सज्जनो, आज आपके सामने आत्म-स्वरूप के सम्बन्ध में प्रकाश डाला 
जायगा । सबसे पहिले यह जानना आवश्यक है कि आत्मा का स्वरूप कया है ? 
शास्त्रकार कहते हैं--- 


अरस मरुवमगधमव्वत्तं चेदरणा ग्ुणमसह । 
जाण अलिंगग्गहण जीवमणिहिद्वसठाणं ॥ 


जीव रस-रहित है, इसमें कोई मघुर-तिक्त आदि रस नहीं पाया जाता । 
यह रूप-रहित है, क्योकि इसमे कोई काला-पीला आदि वर्ण नहीं पाया जाता । 
यह गन्ध-रहित है, क्योकि इसमे सुगन्ध या दुर्गेन्ध नहीं है । यह स्परश-रहित है, 
क्योकि इसमे हल्का-भारी आदि कोई स्पर्श नही पाया जाता है। आत्मा शब्द- 
रहित भी है ओर सस्थान-रहित भी है, क्योकि इसमे किसी प्रकार का आकार 
नही पाया जाता। ये रूप-रसादि सब पुद्गल-जड द्रव्य के गुण-धर्म है। अत 
वह इन सबसे रहित है ओर इसी कारण वाहिरी किसी लिंग अथवा चिह्न से 
नही ग्रहण किया जा सकता है। अब आप पूछेगे कि फिर आत्मा का स्वरूप 
कया है ? इसका उत्तर आचाय्य दे रहे हैँ कि यह चेतना गरुणवाला है। अर्थात्‌ 
चेतना नाम ज्ञान ओर दर्शन का है। जानना और देखना यही आत्मा का 
स्वरूप हैं। अपने इस पौद्गलिक शरीर के भीतर जो “बहमस्मि', “मैं हु 
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इस प्रकार की प्रतीति होती है---ज्ञाता और द्रष्टापने का भान होता है--बही 
आत्मा का स्वरूप है। 


आत्मा के इसी स्वरूप का आचार्य और भी स्पष्टीकरण करते है-- 


एगो मे सासओ अप्पा णाण-दंसण लक्खणो। 
सेसा मे बाहिरा भावा सब्वे सजोग लक्खणा ॥ 


मेरा आत्मा सदा एक शाश्वतिक ज्ञान-दर्शन लक्षण वाला है। इस ज्ञान- 
दर्शन के सिवाय जितने भी राग-द्व घादिक भाव है, वे सब मेरे से वाहिर है 

और कर्म-सयोग से उत्पन्न हुए हैं । 
विकार-विभावजन्य है 


बस, आत्मा का स्वरूप यही है कि मैं अरूपी हू, मैं अमृर्तिक हू, मैं नित्य हू 
मैं शाश्वतिक हू और सदा ही ज्ञान-दर्शन स्वरूप हू । द्रव्य दृष्टि से मेरे भीतर 
कोई विकार नही है। यह जो राग-द्वे प रूप विकार दिख रहा है, वह पर- 
सयोग से दिख रहा है। जैसे कोई करोडपति सेठ चारो ओर दिसावरो मे 
अपनी दुकाने खोल दे । रकम उसके घर की है, दुकान और मकान भी घर के 
है। दुकानो मे माल भी भर-पूर भरा है । परन्तु फिर भी देखता है कि दुकानों 
में लाभ नहीं हो रहा है, किन्तु प्रतिदिन नुकसान ही हो रहा है। तब वह सेठ 
विचारता है कि बात क्या है ? कया मुनीम-ग्रुमास्ते और रोकडिये महाप्रसाद 
कर रहे हैं ” अथवा घर मे हेरिया (शेरियो) पड गई है ” इन दो कारणो मे, 
से कोई न कोई कारण अवश्य है जिससे लाभ नही हो रहा है ” क्योकि रकम 
का व्याज लगता नही है--कर्ज भी बाजार से आता नही है। फिर यह घाटा 
क्यो पडता जा रहा है। अब वह सेठ सभलता है और हानि के कारणो का 
अन्वेषण करता है। खूब छान-बीन करने पर सेठ को ज्ञात हुआ कि मुनीम- 
गुमास्ते तो नेक-नियत के साथ ईमानदारी से काम कर रहे है। इनकी ओर से 
तो घाठे का कोई काम दिखाई नही देता है । तब सेठ अपने घर की ओर 
लक्ष्य देते है---अपने भाई-बन्धुओ और बेटे-पोतों के विषय मे इधर-उधर 
से जानकारी प्राप्त करते है । अव उन्हे ज्ञात हुआ कि घर के ही भाई-बन्धु 
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और बेटे-पोते दुकानों से रकमे ले लेकर अपनी जेवे भर रहे हैं और अनाप- 
शनाप खर्चा कर रहे है । तव सेठ ने विचारा कि इस घाटे को रोकने का 
उपाय करना चाहिए। अन्यथा यह मेरी सारी पू जी ही समाप्त हो जायगी। 
क्योकि कहा है-- 

स्वापतेयमनाय चेत्सव्यय व्येति भूरयपि । 

सर्वेदा भुज्यमानो5पि पर्वत्तोषपि परिक्षयी | 


अर्थात्‌--धन लाखो-करोडो का कितना भी क्यो न हो, यदि उसमे 
आमदनी न हो और निरन्तर व्यय होता रहे तो वह भारी धन भी एक दिन 
समाप्त हो जायगा। कोई पर्वत कितना ही वडा क्यो न हो, यदि उसमे से 
पत्थर-मिट्टी आदि प्रतिदिन निकाली जाय, तो एक दिन उसका भी विनाश हो 
जायगा। 

ऐसा विचार कर सेठ ने सब घर के लोगो को एकत्रित किया और उनसे 
कहा--देखो, दुकाने तुम्हारी हैं और तुम लोग ही सव जायदाद के मालिक 
हो। मैं तो केवल इसकी रखवाली करने वाला हू । यदि इस प्रकार अनाप- 
शनाप ढग से खर्च करोगे और अपनी-अपनी जेवें भरोगे, तो फिर दुकान का 
नाम नही चल सकेगा और फिर एक दिन पेढी की प्रतिष्ठा को भी धक्का लग 
सकता है। अतएव ऐसा करो कि तुम लोगो का जितना दैनिक या मासिक 
खर्चा हो, उतना लेते रहो । उससे अधिक मत लो । अन्यथा तुम लोगो के हित 
में अच्छा नही होगा । बस, वुद्धिमानो के लिए इतना सकेत ही पर्याप्त है । 
भविष्य में इस प्रकार का कोई काम नहीं करना । इस प्रकार सेठ के समझाने 
पर सव परिवार वाले ठिकाने आगये । 


इसी प्रकार आत्मा के सम्बन्ध मे भी विचार करना चाहिए, मेरे देव 
यथार्थंवादी वोतराग निर्दोप सर्वेज्ञ है, ग्रुरु निम्न न्‍्थ और विपय-कपायों से रहित 
है और धर्म भी परम-अहिंसक और प्राणिमान्न का कल्याण करने वाला है। 
ज्तनी वाते शुद्ध होते हुए भी ससार के लोग कहते है कि यह झूठा है, चोर है, 
दुराचारी है, अन्यायी है, धूर्ते है और दगावाज हैं। इसका विश्वास नहीं करना 
चाहिए। अरे, मैं ऐसे वचन कँसे सुन रहा हू ? इसमे वया कारण है ? क्योकि 
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बिना कारण के कोई इस प्रकार के अपमान-कारक वचन नही कह सकता है ” 
तब विचार करने पर ज्ञात होगा कि मैं इन कर्मों के सग मे पडकर अपने 
आत्म-स्वरूप को भूल गया हू। अब मुझे सर्व प्रथम आत्म-स्वरूप का जानना 
आवश्यक है। बिता आत्म-स्वरूप के मनुष्य की प्रवृत्ति बहकाये गये आदमी 
जैसी होती है। जैसे किसी व्यक्ति ने किसी से कह दिया--देख, तू अमुक स्थान 
पर जाता तो है, परन्तु सावधान रहना । क्योकि वहा चुडेलन रहती है। मैने 
उसे वहा पर देखी है और उसे देखते ही एक आदमी मर भी गया है। अब 
बहम हो जाने के कारण पहिले तो वह वहां जायगा ही नही । यदि भूल से 
कभी चला भी गया और वहा पर क्रिसी भली स्त्री को काम करते हुए देखा, 
तो उसे देखते ही वह चुडलन समझ कर बहम के कारण गिर गया और बेहोश 
हो गया । उसके समझने की शक्ति नष्ट हो गई । 


इसी प्रकार किसी ने व्यापार किया । व्यापारी यह जानता है कि नफा 
और टोटा तो भाई-भाई है। आप लोग कहते तो हैं, परन्तु समझते कहा हैं ? 
जब नफा होता है, तब तो गाल पुला लेते है और जब टोटा होता है, तब 
चिन्ता करने लगते है। अब क्यो कहता है कि अच्छा लगा नुकसान ? अरे, 
घाटे को क्यों नही लेता है ? और क्यों कहता है कि मैं तो नफा लू गा ”? आप 
लोग व्यापार करते हुए एक दूसरे को गिराना चाहते है| इसी प्रकार व्यापार 
करते हुए यदि नुकसान अधिक हो जाता है, तब कहता है कि मैं इसे चुका 
नही सकता । वह बहम मे पड गया । अत साधन होते हुए भी वह घाटे को 
पूरा नही कर सकेगा । किस्तु दूसरा व्यापारी जो पक्की छाती वाला है, उसने 
भी दुकान खोली। उसके पास कुछ भी पू जी नही थी, परन्तु हिग्मत के साथ 
व्यापार किया और धन कमाया, स्त्री को आभूषण बनवाये और दीगर खच्े- 
खाता भी निकाला | अब व्यापार करते हुए कदाचित्‌ घाटा भी पड गया, तब 
भी उसे डरने की क्या आवश्यकता है ? वह घाटे को पूरा कर देगा । यदि दो- 
चार व्यक्ति मागने को आते हैं, तब वह कहता है--भाई साहब, मै तो देने को 
ही आरहा था। आपका जो निकलता हो, वह आप अभी ले लो । इस प्रकार 
वह दवा नही । इसी को कहते है सावधानी । 
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कर्मों से दबो मत ! 


भाइयो, इसी प्रकार अपना यह आत्तमा अनन्त ज्ञान, दर्शन, चारित्र और 
वीर्यात्मक होते हुए भी यह मिथ्यात्व के वहुकाने मे आगया । अब विचारता 
है कि अरे, ये कर्म तो अपार है। मैं इन कर्मो को कैसे जीत सकता हू । इनसे 
अपना पीछा छुडाना मेरे लिए सम्भव नही है। यह कमजोरी अपने में आगई । 
और जब कमजोरी आगई, तब वह हार मे है। केहा है-- 

कायरता फिण फाम री, निपट बिगाड़े नूर । 
भादर में भधकी पडे, घोवा भर भर घूर॥ 

कायरता को क्‍या कोई मान देता है, क्या कोई खरीदता हैं, क्‍या कोई 
कायरता की प्रशसा करता है ? भरे । युद्ध मे कायर भी कटे है और वीर भी 
मरे है । परन्तु जिन वीरो ने हसते-हसते सिर दे दिया तो उनके नाम इतिहास 
मे आज तक अमर है और आगे चिरकाल तके अमर रहेंगे। परन्तु कायरो 
का नाम क्या कभी अमर हुआ है, जो कदम से कदम रखते हुए आगे बढते 
जाते हैं, उन्हे ठोकर नहीं लगती है । परच्तु जो पैरो को घसीटते हुए चलते 
है, उन्हे ही ठोकरे लगती है । इसी प्रकार से अनन्त बलशाली भी यह आत्मा 
अपना स्वरूप भूलकर कायर वन गई है । इस कायरता को मिटाने के लिए 
ही आत्मस्वरूप को पहिचानना है कि आत्मा क्‍या है ” हम अपनी आत्मा 
का भान करे कि मेरे लिए तो जँसे जिनेश्वर देव है, वैसे ही ससारी जीव है । 
उन्होंने हमे क्या दे दिया और इन्होंने हमारा क्या ले लिया ? भाई, भगवान 
का नाम तो सहारा है, अवलम्बन मात्र है। परन्तु इस नाम के सहारे हम 
आगे बढ़ सकते है । 

जसे किसी के दो-चार रिश्तेदार जोरदार है और मित्र भी साम्थ्यंवान्‌ 
हैं। संकट पड़ने पर वे लोग कहते है कि घवडाना मत । जो रकम चाहिए 
हो, वह्‌ हमारे यहा से मगवा लेना | अब भले ही उनके यहा से कुछ भी नही 
मगवाना पडे, परन्तु उनके जाइवासन से हिम्मत वध गई । इसी प्रकार आत्मा 
को जागे बढने के लिए भगवान का जप है, उनके साम की माला हैं। बाकी 
अभी ऐसे अनन्त जीव अव्यवहार राधि मे पढ़े हैं, जो कभी व्यवहार राशि में 
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आये ही नहीं । जिनके कानों मे भगवान की वाणी ही नही पडी, कभी साधु- 
पना और श्रावकपना ही नही लिया । ऐसे ऐसे भी जीव अन्‍्तमु हु्तं मे समकित 
पाकर और साधु बनकर मोक्ष को चले गये । भाई, जीवो के परिणामों की गति 
बडी विचित्र है । अध्यात्म पदकार प० भागचन्द कहते है--- 


जीवन के परिणामनि फी यह अतिविचित्रता देखहु ज्ञानी ॥टेर॥ 


नित्य निगोद माहितें कढ़कर, नर पर्याय पाय सुखदानी । 
समकित लहि अन्तमु हृत॑ सें, केवल पायः वरे शिवरानी ॥जीवन०१॥ 
मुनि एकादश ग्रुणस्थान चढ़ि, गिरत तहा तें चितश्रम ठानी । 
भ्रमत अर्धपुद्गल परिवतंन, किचित्‌ ऊन काल पर सानी ॥जीवन ०२॥ 
निज परिणामनि की साल में, तातें गाफिल मत ह्ले प्रानी । 
बन्ध मोक्ष परिणामनि ही तें, फहत सदा श्री जिनवर वानी ॥जीवन०३॥ 
सकल उपाधि-निमित भावनसो, भिन्‍न सु निज परिणति फो छानो । 
ताहि जानि रुचि ठानि होउ थिर, भागचन्द यह सोख सयानी ॥जीवन ०४॥ 


भाइयो, जीवो के परिणामो की विचित्र गति है। जिनका ससार-परिभ्रमण 
अभी शेप है, वे यदि सुयोग से सम्यक्त्व प्राप्त कर और सयम को धारण 
करके उपशम श्रेणी पर भी चढ जावे---तो वहा से मोह कर्म के उदय आते 
ही नीचे गिरते है और कुछ कम अधंपुद्गल परिवर्तन काल तक ससार मे 
मिथ्यात्वी बनकर घूमते रहते है । किन्तु जिनकी काल-लब्धि पक जाती है ऐसी 
अव्यवहार राशि के नित्य निगोदिया जीव वहा से निकलकर सीधे मनुष्य होते 
है और जीवन के अन्तिम अन्तमु ह॒त॑ में ही सम्यकत्व और सयम को धारण 
करके घनघाती कर्मों का क्षय करते हुए अन्तक्ृत्केवली बनकर अन्तिम समय 
में अघाती कर्मों का भी क्षय कर मुक्ति को प्राप्त कर लेते है। ऐसे जीवो को 
कभी केवली भगवान के वचनों को सुनने का अवसर ही नही आया । उनके 
ही लिए “असुच्चा केवली' पद शास्त्रों में दिया गया है। कहने का सार यह 
है कि जो गुणित-कर्मा शिक जीव है, उन्हे अपने कर्मों को काटने के लिए बहुत 
समय तक तपस्या आदि करनी पडती है । किन्तु जो क्षपित कर्मा शिक जीव 
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होते है, वे अल्प समय मे ही पुरुपार्थ करके आत्म-सिद्धि और सुक्ति प्राप्त कर 
सेते है । 
दो भार्ग 
जैसे दो मनुष्य किसी उन्नत पहाडी को पार करने के लिए निकले। 
उन्तमे से एक ने पहाड़ी की तलहटी वाला चक्‍करदार और ऊवड-खावड मार्ग 
पकंडा और उसमे कही भूल गया और कई घटो तक चक्कर काटता रहा । 
दूसरे व्यक्ति ने सोचा कि मुझे तो अपनी मजिल जल्दी पार करनी है, तो वह 
सीधी ऊचाई का मार्ग पकड कर उस पहाडी को पार करता है। गजसुकुमाल 
जी ने भगवान नेमिनाथ से कहा--म्हानें अपर वाली सेरी वताय दो' | भाई, 
उनका हाथी के तालुए जैसा तो अति सुकुमाल शरीर ' तुरन्त का लोच किया मुडित 
मस्तक और उस पर रख दिये गये धघकते हुए खैरके अगारे | अब कहिये-- 
बया वह वेदना सहन होने जैसी थी, हमारे और आपके आग की एक चिन- 
गारी भी लग जाती है, तो चिल्लाने लगते हैं। परन्तु गजसुकुमालजी ने उन 
अगारो को वह असह्य वेदना समभावों से सहन कर ली । वे अपनी सुकुमारता 
को भूलकर वच्च से हृढ वन गये और क्षमाशील वनकर शीघ्र ही मुक्ति को 
प्राप्त कर लिया । उन्होंने ऊपर वाली सीढी से जल्दी मजिल पार कर ली । 
भाई, सीधा चढना बहुत कठिन है | जैसा कि कहा है--- 
सीधा चढना कठिन है, जैसे पेड खजूर । 
चढ़े तो चाखझे मिष्ट रस, गिरे तो चकनाचूर ॥ 

भाइयो, यह मार्ग सीधा अवश्य है । परन्तु खजूर पर चढने जैसा है। 
यदि ऊपर तक सही-सलामत पहुच गये, तव तो रस भरे खजूर-खाने को मिल 
जायेगे ओर मुख मीठा हो जायगा। परन्तु यदि चटने वाला कही चूक गया, 
तब तो नीचे गिरकर चकनाचूर ही हो जायगा । 

'आत्म-स्वरूप', आत्म-स्वर्प' की रट तो सभी लोग लगाते हैं। जैन सन्त 
भी कहते है कि जात्म-स्वरूप को देखों । और वैष्णव सन्‍्तो के पास जाओ तो 
दे भी कहते हैं कि आत्माराम को पहिचानो। जैसे कोई मिश्री कहो, चाहे 
साकर कहो, दोनो एक हो वस्तु हैं। चना कहो, चाहे भूगडा कहो, एक ही 


श 
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बात है। इसी प्रकार आत्म-स्वरूप को देखो, चाहे अपने घर को देखो । मार्ग 
तो एक ही है। परन्तु उसमे व्यवधान है। मार्ग मे ऐसी-ऐसी बडी विकट 
चढट्टाने पडी है कि उसमे जाने पर बडे-बडे शुर वोर भी लडखडा जाते है । 
लक्ष्मणा नाम की साध्वी-जो ससार से मुक्त होने वाली ही थी कि उसने एक 
चिडा-चिडी को विषयरत देखा तो मोहासक्त होकर लाख भव बढा लिये । 
हमारे हृदय भे कितनी-कितनी कल्पनाए पैदा होती हैं कि जिनकी कोई सीमा 
नहीं है। और जब हम उनमे भटक जाते है, तब उनसे से निकलना कठिन हो 
जाता है । 
एक ब्राह्मण तीर्थयात्रा को गया । वापिस लौटते समय उसके पास खर्चा 
नही रहा । भाई, साधु ओर ब्राह्मण ये दोनो तो पर-घर पर आश्रित है । 
उसने सोचा--मभेरे हाथ में तो यह सोने का खप्पर है। कही भी जाऊगा तो 
उदर-पूर्ति के लिए ले आऊगा। वह बाजार मे एक दुकान पर गया और सेठ 
से कहा--'मै भूखा हु । यदि पेटिया (सीघा) मिल जाय, तो भोजन कर लू । 
उसने कहा--भाई, हम तो सदा ही देते है, सो तुम्हे भी देगे । परन्तु पहिले 
तुम उस सामने वाली हवेली से ले आओ । उसके वाद ही हम तुम्हे देंगे । 
ब्राह्मण ने पूछा--भाई, वह देता भी है, या नहीं ” सेठ बोला--आज तक तो 
उसने किसी को दिया नही है। यदि तुम ले आओ--तब जानू ? ब्राह्मण 
बोला--अच्छा ऐसी बात है | देखो--मैं अभी लाता हू । यदि वहा से ले आया 
तो तुम्हे भी देता पड़ेगा । सेठ ने यह बात मजूर कर ली । 
अब वह ब्राह्मण सामने वाले सेठ के पास पहुचा। सेठजी गादी परू 
विराजमान थे । इसने जाते ही उन्हे आशीर्वाद दिया | सेठ ने पुछा--यहा कैसे 
आये ? ब्राह्मण बोला--सेठजी, मैं द्वारकाधीश और जगन्नाथपुरी की यात्रा के 
लिए गया था। वहा से वापिस लौट-रहा हु । मेरे पास घर तक पहुँचने के 
लिए खर्चा नही रहा है और भूख भी लग रही है। अत मुझे पेटिया दिलाने 
की कृपा करे, ताकि मै भोजन कर लू और दक्षिणा भी दिलावे, जिससे रास्ते 
का भी निर्वाह हो। यह सुनकर सेठ ने कहा--ब्राह्मण देवता, आप पुरी जा 
करके आये है और सारे पाप धो आये है, तब पेटिया देने की तो कोई बात 
नही है। परन्तु हमे विश्वास हो जाना चाहिए कि आपने वास्तव मे पुरी की 
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याना की है, या नही ? ब्राह्मण बोला--मैं विश्वास के साथ कहता हू कि मैं 
पुरी की यात्रा को करके आ रहा हू । सेठ ने पूछा--अच्छा ' यह बताओ कि 
जमन्नाथपुरी के मन्दिर की सीढिया कितनी है ? यह सुनकर ब्राह्मण वोला-- 
सेठजी, मैं जगन्नाथपुरी के दर्शन करने के लिए गया था। मैं कोई वहा की 
सीढिया गिनने को नहीं गया था। यह सुनकर सेठ बोला--महाराज, तब तो 
आप वहा गये ही नही है ? बिना कमाये हुए पेटिया नही आता है । कमाने 
में एडी-चोटी का पसीना एक करना पडता है। ब्राह्मण बोला--जजमान, जब 
आपके यहा आगया हू, तव आपके यहा से खाली हाथ्‌ 'कैंसे,जाऊ ? अब तो 
आपके यहा से पेटिया और दक्षिणा ले करके ही जाऊँगा । सेठ ने कहा--- 
महाराज, आप सीढिया बताने में असमर्थ है, तो मैं विना बताये पेटिया देने मे 
असमर्थ हू । यह सुनकर ब्वाह्मण वही बैठ गया । 

कुछ समय के पश्चात्‌ सेठ की सेठानी कुए से पानी का घडा लेकर आई । 
उसने चिटकारी की । ब्राह्मण तुरन्त उठा और उसने ऊपर के चुकलिए को 
उतार कर नीचे रख दिया । और सेठ की सेठानी को फटकारते हुए वह ब्राह्मण 
बोला--अरी, तु मेरी स्त्री हो करके भी इघर-उघर पानी भरती फिरती है । 
चल, रखदे यहा ठीकरा और घर में चली जा | यह सुनकर सेठ बोला--भरे 
ब्राह्मण, वया बकता है ? यह तो मेरी स्त्री है। तब ब्राह्मण ताव में आकर 
कहने लगा--अरे सेठ, तुझे पराई स्त्री को अपनी कहते हुए शर्म नही आती 
है ! तव सेठ भी जोश मे आकर कहने लगा--अरे ब्राह्मण, तू यह क्या वक-बक 
कर रहा है ? मेरी सेढानी को तू अपनी औरत वता रहा है। याद रख, में 
अभी तुमसे पुलिस के हवाले करा दूंगा । 

तव ब्राह्मण भी उत्तेजित होकर वीला--सेठ, सीधे तरीके से बोलना । 
नहीं तो तेरा सारा महाजना अभी दो मिनिट में उतार दू गा । इस दोनों के ये 
गर्मा गर्मीली बाते सुनकर बाजार के कई लोग इक हो गये । मौर पूछने 
जग महाराज, क्‍या बात हैँ ? दाह्मण बोला--देखो साहुव, यह सेठ ब्राह्मण 
प्‌ कोल को भी नहीं छोडता है और मेरी औरत को अपनी बता रहा है । 


हि 
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तब कुछ लोग बोले--यह ब्राह्मण झूठ बोलता है । यह स्त्री तो सेठजी की है । 
यह सुनकर ब्राह्मण बोला---आप लोग तो सेठजी जैसी ही कहेगे ” परन्तु मेरी 
बात सुन लो--यदि यह सेठजी की स्त्री है तो ये बतावे कि स्त्री ने हाथ मे 
कितनी चूडिया पहिन रखी है ” यदि न बता सके तो स्त्री इनकी नही, मेरी 
है ” तब लोगो ने कहा--अच्छा सेठजी, बताइये कि इस स्त्री ने हाथ मे कितनी 
चूडिया पहिन रखी हैं ” अब सेठजी ने चूडिया गिनी होवे तो बतावे ” सेठजी 
कुछ भी नही बोल सके । 

तब उस ब्राह्मण ने लोगो से कहा--देखो साहब, मेरी एक वात सुनो । 
मैं यहा आया हू पेटिये के लिए। मैंने सेठजी से कहा कि मैं जगन्नाथपुरी के 
दर्शन करके आरहा हू । मेरा खर्चा समाप्त हो गया है और भूखा भी हू । अत. 
पेटिया दिलाने की कृपा करा दे । परच्तु सेठ साहब कहने लगे--मुझे तुम्हारी 
यात्रा का तब॒ विश्वास हो जब तुम यह बताओ कि जगजन्नाथपुरी के मन्दिर 
की सीढिया कितनी है ” अब आप लोग ही बतावे कि क्‍या मैं वहा सीढ़िया 
गिनते गया था, या भगवान के दर्शन करने के लिए गया था ? इसी से मैंने भी 
सेठजी से पूछा है कि यदि वास्तव मे यह तुम्हारी स्त्री है तो बताइये कि इसके 
हाथ मे कितनी चूडिया है ” 

ब्राह्मण की बात सुनकर सब लोग हसने लगे और सेठजी से बोले--सेठ 
साहब, अब तो इससे पल्‍ला छुडाने मे ही सार है। इसे पेटिया दो और यहा से 
विदा करो । सेठ ने लज्जित होते हुए इसे भरपूर पेटिया दिया साथ में एक 
मोहर भी दक्षिणा मे दी । ब्राह्मण ने जाते हुए कहा--सेठ साहब ! आप कह रहे 
थे कि मैं पेटिया नही दू गा । परन्तु मैं आपके ही हाथ से लेकर जा रहा हू । 


वहा से रवाना होकर वह सामने वाले के यहा पहुचा और आशीर्वाद 
देकर बोला--सेठजी, देख लो---उसके यहा से पेटिया ले आया हू। अब आप 
भी अपना वचन पूरा कीजिए | उस सेठ ने भी उसे पेटिया और दक्षिणा देकर 
विदा किया और वह भी सहर्ष अपने घर को चला गया । 


इस कथानक के कहने का तात्पय यह है कि जो सीधे मजिल पर पहुचना 


आत्म-स्वरूप | प्र 


चाहते है, वे ऊपर वाला रास्ता देखते है--और पगडडी ($007/ ०४) पर 
चल देते हैं। परन्तु इस ऊपर वाली पगडडी पर चलने के लिए सावधानी की 
नितान्त आवश्यकता है। यदि वह ब्राह्मण भोला होता तो क्‍या उस सेठ से 
पेटिया और दक्षिणा ले सकता था ? कभी नहीं । इसी प्रकार यदि हम भी 
पुदूगलानन्दी बन जायेंगे तो फिर कोई काम नहीं सिद्ध कर सकेंगे ” अरे, यह 
संसार तो ठगो का वाडा है। इसमे एक-दो ठग हो तो उनसे बच भी जावें । 
परन्तु यहा तो सब ठग ही ठग भरे हुए हैं। कहा भी है--- 
दाम विना निर्धन दुखो, तृष्णा वश धनवान । 
फहीं न सुख ससार से, सब जग देखा छान ॥ 

ससार मे सभी प्राणी दुखी हैँ। निर्धेन पुरुप धन के बिना दुखी है, क्योकि 
घन के विना कोई भी इच्छा पूरी नही की जा सकती है। और घनवान पुरुष 
तृष्णा से दुखी है । पैसा के आते ही मनुष्य का रूप ही वदल जाता है, पोज्नाक 
बदल जाती है, पुराना घर वदलकर नये बगले मे आ जाता है, तांगा छोड़कर 
मोटर कार लाता है और अपने कुटुम्ब-परिवार को भी भूल दाता है। पैसे 
के नशे मे वह फिर किसी को कुछ भी नही समझता है । फिर तो वह सीना 
आगे निकाल कर चलता है और आखे आकाश की ओर देखी हैं। छामने 
वाले की ओर देखता ही नहीं है। फिर कान भी बहरे हो जावे हैं ज्ती को 
सुनता भी नही है। किसी कवि ने बहुत ठीक कहा हैं-- 

फनक फनफतें सो गुती माइस्ता उप । 
पह खाये बोरात है, वह ४प्रे बॉराड | 


कनक नाम पघतुरे का भी है झहरमेते ज्ञार्भईूँ " कवि अहुता है कि 
यह सोना धठूरे से भी सोगुती छछिस पाउजता उत्तर कच्चा है) मटुप्य घट 
को साने पर पागद होचा है. नंना ओे ते पहले पर की रागल बन जाना है 
ऐसे ४ हा की ५ 34 ज कर >> 
परन्तु ऐसे घन के ल्‍द् कंज्मता इलिवाओ दुसरे की कब हुत £ 


जवकि दा के बोरताई 


प्श्वाताप शाजा हें ब्रा नहा 5 
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कंगाल हो गया । परन्तु “अब पछताये होत क्या जब चिडिया चुग गई खेत ।” 
अब तो पछताना ही शेष रह गया है । 

इसी प्रकार मनुष्य की आत्मा ससार मे आई । इस देह को पाकर महान्‌ 
अनर्थ और आरम्भ के काम किये, काला बाजार किया और देश, जाति एवं 
धर्म को लजाया । ऐसे कुकर्म करने वाला व्यक्ति आत्मा के स्वरूप को नही 
पहिचान सकता है। और जब तक कोई आत्म स्वरूप को नही पहिचानेगा, 
तब तक अपनी अभीष्ट मजिल पर भी नहीं पहुच सकता है। इसलिए भाइयो, 
आत्म-स्वरूप को पहिचानने का प्रयत्न करो | 


वि० स० २०२७, भादवा सुदि १४ 


सिंहपोल, जोधपुर । 
७७ 


३ [सम्यक्दर्शन की प्राप्ति केसे हो? 





सम्यकृत्व की प्राप्ति कब होती है? यह एक प्रश्न हमारे सामने हैं । 
इसी विपय पर आज प्रकाश डाला जायगा । जब अनन्तानुवन्धी क्रोप, मान, 
माया और लोभ कला उदय मन्द होता है और दर्शन मोहनीय कर्म का 
उपशम, क्षय या क्षयोपशम होता है, तव सम्यकृ्त्व की प्राप्ति होती है। जब 
तक अनन्तानुवन्धी कपायो का मनन्‍्द उदय नहीं होगा और दर्शन मोहनीय- 
कर्मका क्षयोपशमादिक नहीं होगा, तव तक सम्यक्त्व की प्राप्ति ही हो 
सकती है । 
चार प्रफार फे फपाय 
अब आप पूछेंगे कि अनन्तानुवन्धी क्रोध किसे कहते हैं ” इसका उत्तर 
यह है कि जिसका फ्रोध पापाण की दरार के समान होता है, उसे अनन्तानुवन्धी 
नभ्ोध पहते है । पापाण के भीतर यदि दरार पड गई, उसे फिर जाप चूना, 
सीभेम्ट आदि मसाले से भर भी देवें जौर वह समतल-सा दिखाई भी देने लग 
जाय, फिर भी उसका मुख नहीं मिल सकेगा । जब कभी भी वह सीमेन्ट चूना 
जादि यहा से अलग होगा, तव वह दरार ज्यो वी त्यो दिखाई देने लग जायगी। 
एसी पार कनन्तानुवन्धी पौध जिसवा जिसने साथ हो गया, वह इस जीव” 
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की तो कहे कौन, आगे उनके भवों तक बना रहता है। जब तक वह अपने 
वैरी से बदला नही ले लेगा, तब तक बना ही रहेगा । 

अनन्तानुबन्धी मान वच्च के स्तम्भ के समान है । जैसे वत्ञ सबसे अधिक 
कठोर होता है, इसी प्रकार अनन्तानुबन्धी मान वाले का हृदय अत्यन्त कठोर 
होता है। उसके हृदय मे नम्रता कभी सभव ही नहीं है। अनन्तानुवन्धी माया 
वास की मूल के समान अत्यन्त कुटिलता वाली है। उसमे सरलता का नाम 
नही होता है । इसी प्रकार अनन्तानुबन्धी माया वाले पुरुष मे सरलता का नाम 
नही होता है। वह तो कुटिलता का भडार होता है , अनन्तानुबन्धी लोभ 
किरमिची रग के समान होता है, जो कि एक बार कपडे पर चढ जाने के बाद 
भट्टियों मे चढ़ाये जाने पर भी उतरता नहीं है। इसी प्रकार अनन्तानुबन्धी 
लोभ अत्यन्त प्रबल होता है। वह कभी छूटने का नाम नही लेता है। जब 
तक इस आत्मा के ऊपर इन अनन्तानुबन्धी चारो कषायो का सम्बन्ध बना 
हुआ है, तब तक आत्मा मे शुभ, स्वच्छ या निर्मल भाव कैसे आ सकते है ? 
जब अनन्तानुबन्धी कषाय की यह चण्डाल-चौकडी दूर होती है, तभी आत्मा 
मे विशुद्ध परिणामों की धारा प्रवाहित हो सकती है । अन्यथा नही । 

जैसे किसी व्यक्ति के शरीर के रोम-रोम मे रोग व्याप्त हो रहा है। 
ओर वह वेदना की तीब्नता से छठपटा रहा है। उस समय यदि कोई कहे कि 
तू एकाध रोटी खाले, या जरा सी खिचडी आदि खाले तब वह कहता है-- 
अरे, क्यों माथा पच्ची कर रहे हो ! देखते नही, मुझे कितनी बेदना हो रही 
है। जब मुझे तुम्हारा बोलना भी नही सुहाता है, तब खाना कैसे अच्छा लग 
सकता है ? मुझे किसी भी वस्तु के खाने या पीने की रुचि नहीं है। उसके 
हितैषी लोग कहते है---अरे, थोडा सा हमारे ही कहने से खाले । देख, खाने 
से शक्ति आ जायगी | परन्तु वह कहता है कि मैंने एक बार कह विया न ? 


में नही खाऊगा | फिर बार-बार मुझे क्यो तंग कर रहे हो ? मैं किसी भी 
प्रकार नही खाऊगा । 


भाइयो देखो--जिस वस्तु के खाने से शरीर का पोषण होता और शक्ति 
प्राप्त होती, उसी वस्तु से उसे इतनी घृणा आ गई कि वहूं उसकी ओर देखना 
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भी नही चाहता । तव खाने का तो काम ही क्या है ? जैसे उस रोगी व्यक्ति 
की प्रकृति मे ये उत्तम भोज्य पदार्थ भी अरुचिकर हो रहे हैं। उसी प्रकार 
जिसकी आत्मा में यह अनन्तानुवन्धी चोकडी खूब जोरो से रम रही है, उससे 
यदि कोई कहे कि समता रखो, शान्ति घारण करो, करुणा भाव को हृदय मे 
लाओ, सम्यवत्व की प्राप्ति करो और मिथ्यात्व भाव को दूर करो । परन्तु 
बया वह उसकी बात को स्वीकार करेगा ? कभी नहीं। अरे भाई, वह तो, 
क्रोध मे काच की भट्टी के समान जल रहा है, मान मे अन्धा हो रहा है, 
मायाचार और छल-कपट करने मे अपनी शान और चतुराई समझ रहा है 
और लोभ में पागल हो रहा है | उसे 'हाय पैसा, हाय पैसा' के अतिरिक्त और 
कुछ दीखता भी नही है। ऐसी दशा मे यदि कोई उसे सम्यक्त्व को घारण 
करने के लिए उपदेश देवे, तो वया वह धारण करेगा ? कदापि नही । 

जिस पुरुष के फ्रोघ का पारा बहुत ऊचा चढा हुमा होता है तो लोग 
कहते हैं--अरे, इससे दूर रहना। इसके ऊपर तो मौत का भूत चढा हुआ 
है--यह्‌ क्रोध मे चाण्डाल वना हुआ है। कोघ से अन्ध्रा व्यक्ति क्रोध में ही 
मरता है। अनेक व्यक्ति क्रोध मे आकर फासी लगाकर मर जाते हैं, कुर्मों मे 
गिर पड़ते हैं, विष खा लेते हैं ओर जलती ज्वाला मे कूद कर जल मरते हैं । 
क्रोध से अन्घे पुरुष को अपने भले-बुरे का कुछ भी ज्ञान नही रहता है । शास्त्र 
फार कहते है-- 

लोफहय विनाशाय पापाय नरफाय जञव । 
स्व-परस्यापफाराय फ्रोघ शत्रु शरीरिणाम्‌ ॥ 

यह भोधरूपी शत्रु जीवो के इस लोक और परलोक को नप्ट करने 
वाला है, पाप-उत्पादक है, नरक मे ले जाने वाता हैं, तथा अपने और पर के 
अपवार को करने वाला है। 

इस प्रकार के क्रोध से जो अन्धा हो रहा है, उसे यदि कोई शान्ति की 
शिक्षा देवे, तो वह व्यर्थ जाती है और कभी कभी तो वह उसवे त्रोध को कौर 


भी अधिक भणका देती है। जब कऋोघान्ध पृरप मृत्यु को भी दुछ नहों समझता 


है, लद शिक्षा णो बया मानेदा २ 
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मात के हाथी पर चढा हुआ व्यक्ति अपने अभिमान के पीछे अपना घर 
तक फूक देता है। अपनी सम्पत्ति को स्वाहा कर देता है। यदि उस समय 
कोई उससे कहे--भाई, अभिमान के पीछे अपने घर का क्यों सत्यानाश कर 
रहा है, तो वह कहता है--तुम मेरे बीच में बोलने वाले कौन होते हो ” 
मुझे जो जचेगा, वही करूगा। इस प्रकार अभिमानी को अपने भले-बुरे का 
कुछ भी विवेक नही रहता हैं । कहा भी है-- 
यो मदान्धो न जानाति हिताहित विवेचनम्‌ । 
स पृज्येषु मर्द कृत्वा श्वान-गर्दभवद्‌ भवेत्‌ ॥ 
मान-मद से अन्धा हुआ पुरुष, अपने हित और अहित के विवेक को कुछ 
भी नहीं जानता है। वह अपने पूज्य पुर्॒षो पर भी अहकार करके कुत्ते और 
गधे के समान बन जाता है । 
मायाचारी मनुष्य मायाचार करके समझता है कि मैं बहुत चतुर हू और 
दूसरो को चकमा देकर उन्हे मूर्ख बनाया करता हु । किन्तु उस मूर्ख को यह 
पता. नही कि यह मायाचार एक दिन प्रकट होगा और सब लोग मुझे अपमानित 
करेंगे। शास्त्रकार कहते हैं--- 
माया करोति यो मूढ इन्द्रियार्थ निषेव्ण । 
गुप्त पाप स्वयं त्तस्थ व्यक्त भवति कुष्ठवत्‌ ॥ 
जो मूढ पुरुष इन्द्रियों के विषय-सेवन करने के लिए मायाचार करता है, 


उसका वह ग्रुप्त पाप स्वय कोढ के समान व्यक्त होगा और सर्वत्र निन्दा और 
गलानि को प्राप्त होगा । 


जो लोभ से अन्धा बन जाता है, वह किसी भी पाप के करने से नही 
डरता है । लोभ को सब पापो का वाप कहा गया है। लोझ के कारण ही 
यह मनुष्य दूसरो का गला काटता है और उसका धन-हरण करता है। शास्त्र- 
कार कहते है--- 
लोभशत्रुरति दुश्सहोर्डड्भना सर्ववस्तु परिभक्षणक्षमः । 
हन्ति लोकमुभयं च निधुं णो मानव नयति घोररौरवम्‌ ॥ 


सम्यक्दर्शन की प्राप्ति कैसे हो ? १ 


लोभ, यह प्राणियो का अति भयकर शत्रु है। लोभी मनुष्य सभी भक्ष्य 
और अभक्ष्य वस्तुओं को खाने लगता है। लोभी मनुष्य निर्दय हो जाता है 
और अपने दोनो लोको का विनाश कर लेता है । यह लोभ मानव को घोर 
रोरव नरक मे ले जाता है। 

लोभ से अन्धे मनुष्य को किसी की भी हित-शिक्षा नही रुचती है। 

भाइयो, इस प्रकार ये चारो ही कपाय अत्यन्त बुरी हैं। जिसके ये 
अनन्तानुवन्धी क्रोध, मान, माया, लोभ होते हैं, उसके सम्यक्त्व होना सभव नही 
है। कितने ही व्यक्ति सामायिक, पौपध, ब्रत, प्रत्याज्यान, नियम आदि भी करते 
है । परन्तु उनके क्रोध इतना तीत्र होता है कि वह झेला हुआ भी नही झिलता 
हैं। उसका वह क्रोध उसके द्रत, नियम और त्याग-तपस्थादि को आग के 
समान क्षण भर मे भस्म कर देता है। देखो--द्वीपायन मुनि कितने महान्‌ 
तपस्वी थे, किन्तु क्रोध मे आकर द्वारिका को भस्म किया और स्वय भी उसमे 
पाप के भागी हो गये । 

क्रोध का आवेश भयफर है 

जिस समय मनुष्य के भीतर क्रोघ उत्पन्न होता है, उस समय उसके चेहरे 
वी शवल विगड जाती है, आखें लाल हो जाती हैं, अ्‌कुटी चट जाती है और 
ओठ बपने लगते है । तव कोई भी व्यक्ति उसके पास बैठना नही चाहता है । 
उससे कोई बोलना भी नहीं चाहता है। जिस स्थिति मे वोरी-वारदाना भी 
रराब हो जाता है, उस स्थिति मे कया मखरमल और रेशम का थान खराब 
नही होगा ? मयमल और रेशम के थान के समान भीतर के भाव हैं और 
योरीनबारदाने के समान चेहरे की शक्ल आदि हैं। जब चेहरे पर विकार 
दियाएं दे रहा है, तव भीतरी थावों मे विकार स्वयमिद्ध है । 

अव ऐसे व्यत्तियों वो हम कहे कि ब्रन-प्रत्यास्यान करों, तो बहत से लोग 
परते है । परन्तु यदि किसी से लडाई हो गई, तो कहने लाते हैं कि यदि मैं 
तेरे यहा सोटी साऊ तो गाय-कुत्ता खाक । बरे ! जो व्यक्ति गाय-कना साने 
तक को तैयार हो गया, तो उसका यह कथन सातने जैसा हो है । परन्तु जब 
साता है,या नहीं * क्षद 


गरसा 


पु्मा घान्‍्त हो जाता है, तय वह उसके यहा र 
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बताओ--पहिले ऐसा कहने वालो ने पीछे उसके यहा क्यो खाया ? इसका 
विभ्लेषण करने पर ज्ञात होगा कि उस मनुष्य ने वास्तव में वैसा नही कहा 
है । किन्तु उसके भीतर उत्पन्न हुए क्रोध ने वैसा कहा है। क्रोध के समय 
उसका दिमाग ठिकाने नही था। उस समय वह क्रोध मे जन्धा हो रहा था | 
उस पर क्रोध का भूत सवार था। जिसके आवेश में वह वैसा कह गया । 

इसी प्रकार क्रोध के आवेश मे मनुष्य कह देता है कि मैं तेरे घर पर 
कभी नही आऊगा | यदि तेरे घर पर आऊ तो भगी के घर जाऊ ? परन्तु 
क्रोध शान्त होने पर वह उसके घर जाता है, या नही ? जाता है। ऐसा 
कहता क्रोध को परवशता का फल है। इसी प्रकार मान आदि कषायो के उदय 
होने पर मनुष्य यद्वा-तद्धा बकने लगता है । परन्तु जब स्वभाव मे आता है, 
तब सब बाते शान्‍्त हो जाती है । 

यहाँ कोई पूछे कि सामायिक, पौषध, साधुपता और श्रावकपता क्‍या 
अन्नत मे है ” इसका उत्तर है कि ये सब अक्त में नही है। ये सब बातें तो 
बहुत ऊची श्रेणी की हैं। यदि ये सब बाते बहुत ऊची श्रेणी की है तो महाराज, 
आप कंसे कहते हैं कि जब अनन्तानुबन्धी कषाय मच्द हो और दर्शन मोहनीय 
कम का उपशम या क्षयोपशम आदि हो, तब सम्यक्त्व की प्राप्ति होती हैं । 
इसका उत्तर यह है कि जो उक्त कर्मों का क्षयोपशमादिक हो जाय, तो जीव 
के तत्त्वो का गाढ श्रद्धान हो जाता है, उसके हृदय मे देव-गुरु-धर्म पर ग्राढ 
प्रेम हो जाता है, उसके रग-रग मे श्रद्धा रम जाती है, जो कभी नही छूटती 
है । जैसे फूलो मे से इत्र निकाल लिया | अब जो कूचा शेष रहा है, उसे सूधो 
तो उसमे से भी सुगन्ध आती है, या नही ” गुलाब के फूलो मे से इच्र निकाल 
लिया | फिर भी उस कूचे को भट्टी लगाकर उसमे से अके निकालते हैं, जो 
गुलाबजल कहलाता है। भाई, सुगन्धपना गुलाब का जन्मजात ग्रुण है। अत 
« बह उसके साथ रहेगा ही । 

इसी प्रकार गन्ने का रस निकाल लेने पर उसके कूचे मे भी कुछ न कुछ 
मिठास रहता ही है। यही बात आत्मा के विषय मे भी जानना चाहिए । जब 
उसके भीतर सम्यकक्‍त्व प्रकट हो जाता है, तब प्रशम, सवेग, निवेद, अनुकम्पा 


सम्यक्दर्शन की प्राप्ति कैसे हो ? न 


आदि गुण स्वयमेव आ ही जाते है । फिर उस जीव को ससार में अधिक समय 
तक नहीं रुकना पडता है | अब उसे उत्तम मार्ग मिल गया है। वह अब बहुत 
णीघ्र अपने अभीष्ट स्थान पर पहुच ही जायगा | 

भाइयो, जीव के लिए जो हानि-कारक बातें हैं, उनके छोडने के लिए 
भगवान ने बार-बार हमे सम्बोधन करके कहा है कि हे जीवात्माओ, सावचेत 
रहो, इन खोटी वस्तुओं के सम्पर्क से वचों । यदि इनका आचरण करोगे तो 
उत्तरोत्तर हानि ही होगी ओर लाभ कुछ भी नही होगा । जो वाते तुम्हारे 
लाभ की हैं, उन्हें यत्नपूवंक करो और जो हानि कारक हैं, उन्हे छोड दो। 
जो मनुष्य ग्रुण को ग्रहण करता है और अवगुण को छोडता है, उसके सुधारने 
मे कोई देरी नही लगती है । इस विपय को एक दृष्टान्त देकर स्पष्ट फिया 


जाता है । 
ग्रुण-अवग्रुण फा विवेक 


एक नगर में एक सेठ रहता था, उसके एक लडकी उत्पन्न हुई । उसका 
नाम अच्चकारीभट्टा रखा गया । यद्यपि वह उत्तम कुल मे उत्पन्न हुई थी और 
सुन्दर रूप वाली भी थी, तथापि उसका स्वभाव बहुत खराब था। वह माता- 
पिता के लार-प्यार में विगड गई और स्वभाव क्रोध्ती हो गया | वह उद्ृण्ड 
और स्वच्छन्द बन गयी । वह सदा घर के दास-दासियों से, भाई-भतीजों से 
ओर पडीसियो से बात-वात पर लडती ही रहती थी । वह चार भाइयों में 
अफेली वहिन घी, अतएवं उसके ऊपर मा-वाप का लाड बहुत था । इसलिए 
उसवा स्वशाव विगड़ गया। भाई, लाड-प्यार में बच्चे विगइ ही जाते हैं । 
इस प्रदार लाउ-य््यार में रहती हुई वह वडी हो गई । सेठ को उसदे 
विवाह की चिन्ता हुए । बह वर सोजने लगा । मगर उस लड़वी के खोटे 
स्वभाव यो चर्चा सारे शहर में पैन चुवी पी । इसलिए गोई नी उसे साथ 
शादी बरने को तैयार नहीं होता घा। दाहिर से करती कोई सम्बन्ध करने 
थो आता तो लोग वहते--भाई रूडगी £ नो रूपवरसी, मिन्‍्लि मी वह 
फ्रष्णाव है। यह सुनयार ही छोष वापिस चने जाते हि अल कप हि 
के ते, केंतर वा लग रे 


घर में जापनि यो बताना क्षाज़ंगा ? प्रेटओो 


ऊभटजा इसऊ लिए वर वी दो परत- 
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परते हेरान हो गये, परन्तु कोई भी सम्बन्ध करने को तैयार नहीं हुआ । 
जय बभी सेठानी सेठ से कहती कि लडकी को और कितनी बडी करोगे। 
नेय भेंठ शीज पर कहता--तूने ही लाड मे रखकर इसे विगाड दिया है। 
कोई भी उसके साथ शादी करने को तैयार नही है। में क्या करू और 
“शा जाऊ ? 

प्रीरे-धीरे अनेक वर्ष बीत गये और वह लडकी भी पूरी युवती हो गई 
परमयी लिन्‍ता से सेठ-सेठानी की नीद हराम हो गई। और खाना-पीना दूभर 
टो गया । देवन्योग से उसी नगर के राजा के दीवान की स्त्री की मृत्यु हो 
गई । बट जठट उस या था और दो-तीन वाल बच्चे भी थे । अत घर की सार- 
गभात करने से बह तंग आ गया। भाई, स्त्री के विना घर का काम-काज 
“ही चना सफलता है। आदमी क्या कर सकता है ? आदमी का काम तो कमाने 
पा 0। परन्तु घर सभालने का काम तो स्प्रीजनो का ही होता है। अत 
पा रथी मे! बिना लग आ गया । वह विचारने लगा कि अव मैं क्‍या करू ? तब 
मित्र और बुटम्बी जनो मे सलाह दी कि दूसरी शादी कर लो। दीवान ने 
पायाण-- नाई, मेरी उम्र काफी हो गई है। अब यदि शादी करू गा--तो वह 
7 ॥ नहीं, ब्र्यादी ही सिद्ध होगी । परन्तु जब वह घर के काम से तग आ 
शा, पय उसने णादी ते लिए कुटम्बीजनों को 'हा' भर दी। भाई, शादी 
४ वीम ऐसा ही है। यदि होनी हो तो झट हो जावे । और यदि दिन निकल 
गए7 रो हकिर शोना कठिन हो जाती 

प्रशनझी को शादी के करने की बात का पत्ता सेठजी को लगा | उन्होंने 
77पा वि यदि यट सम्बन्ध लम जाये तो बहुत अच्छा हो । वे एक दिन प्रधान 
है. पास गये । उन्हों3 प्रथानजी से कहा-दीवान साहब, अपनी बाई उम्र में 
्‌ ध [7 गैर रपवती भी ह। फेवन उसका रबनाबव तेज है । यदि आप 
है हद शो हे गगार जे तो में झापों साथ उसकी णादी करने को तैयार हू । 
गण 7 शाह शाजए प्रवानजी ने मन भें सोचा-जब में राजा के स्वभाव को 
7 7 गाएए 72, हय री दे स्व नाय यो सभाजना कौन-सी कठिन बाल है । 
लव दिवाए जय इसने सेठझी जे प्रस्ताव को र्वीयार कर लिया । उनती 
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स्वीकृति पाते ही सेठ ने उन्हे नारियल झिला दिया और शुभ मुह्॒त में ठाठ-वाट 
के साथ उस लडकी की दीवानजी के साथ णादी कर दी । 
शादी होने के बाद वह दीवानजी के महल में पहुची । जब पहिली ही रात 
में दीवानजों उसके कमरे मे पहुचे, तव उसने कहा--देखो दीवान साहब, यदि 
भाप प्रतिदिन रात के नौ वजे आगये, तब तो मैं दरवाजा खोल दूगी। 
अन्यवा नही खोलू गी । दीवानजी वोले--जैसा तुम्हारा हुक्म होगा वैसा ही 
करू गा। उन्होने मन मे सोचा कि बाहिर तो सर्वत्र मेरा ही हुक्म चलता है । 
यदि घर में नही चला, तो कोई वात नही है। उन्होने भण्डार की चाविया 
उसे दे दी और कह दिया कि ये सव दास-दासिया तेरे हुवम के अनुसार काम 
करेंगी । अब तुम इन्हे और घर-वार को सम्भालो । अब घर-भर पर उसकी 
हुयूमत चलने लगी। दीवान साहव भी उसके कहे मुताबिक चलने लगे। 
उन्होने दास-दासियो से भी कह दिया कि यदि तुम्हे नौकरी करना है तो यह्‌ 
जैसा फहे--वैसा करते जाना । यदि यह दिन को रात वहे तो रात कहना 
और रात को दिन कहे तो दिन कहना । इसकी इच्छा के प्रतिकूल कोई भी 
फाम मत करना । यदि इसकी हा में हा मिलाते रहोगे तो निभ जाओगे अन्यथा 
यहा रहना कठिन हो जायगा । दोवानजी के ऐसा कहने पर सव दासी-दास भी 
उसकी आज्ञा के अनुसार चलने लगे। दीवान साहव भी कचहरी का काम 
निपटा कर ठोक नो बजे घर पहुच जाते थे । इस प्रकार अपनी स्त्री को प्रसन्न 
रखते हुए बुछ समय शान्तिल्यूवेक बीत गया। कभी किसी भी प्रकार की 
पटपर घर में नही हुई। 
राजा फे पास चुगली 
भारयों, आप लोग दुनिया भर में घूम आइये । आपको ऐसा कोई भी 
स्पान नहीं मिलेगा--जहा पर कि चुगलखोर न रहते हो। सब जगह ये 
पुमपसोर मिद्र ही जावेंगे। देखो--वितने ही घराने बौर वश नमाप्त हो 
रेये । परतु सुगलझोरों वी दश-परम्परा जी तक दराबर चल रहो है। 
इस खगजदोशा णी पा से घीरे-धोरे राजऊभा में दी चर्चा चलने जी छि 
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करते है । उसकी आज्ञा के बिना एक कदम भी इधर का उधर नही रखते हैं । 
अब तो यह बात राजा के कान तक भी पहुँच गई । लोगो ने राजा से कहा-- 
हुजूर ! अब तो दीवानजी आपके नही रहे । वे तो अबःस्त्री के गुलाम बन गये 
है । राजा ने कहा--तुम झू6 बोलते हो । अरे, दीवान तो मेरा है । चुगलखोर 
ने कहा--हुजूर, ऐसी बात नही है। भाई, राजा लोग भी कानो के कच्चे होते 
हैं। अब तो राजा ने भी दीवान की परीक्षा करने का निश्चय किया । 

एक दिन सदा की भाति आठ बजे ज्यों ही दीवानजी ने काम समेटना शुरू 
किया कि उसी समय राजाने कहा--दीवानजी, जो अमुक व्यक्ति का मुकदमा 
चल रहा है, उसकी फाइल मेरे सामने लाओ ? दीवानजी ने कहा--हुजूर, 
अब समय हो गया है, अत यह काम कल हो जायगा । राजा ने कहा--नही, 
अभी लाओ । जब यह सुना तो दीवान परेशानी मे पड गया । उसने सोचा--- 
भब मैं क्या कर सकता हू ”? धनी का धनी कोन है। एक बार और अर्ज 
करके देखता हु । यदि मान जाये, तब ठीक है । अन्यथा हुक्म तो बजाना ही 
पडेगा । यह सोचकर दीवान ने फिर कहा--अन्नदाता, यह काम कल के लिए 
रख दीजिए । राजा ने उत्तेजित होते हुए कहा--नही, यह काम अभी होगा ' 

अव दीवानजी चुपचाप काम मे लग गये । मामले को निपटाते हुए ग्यारह 
बज गये । जब वे घर गये, तव देखा कि महल का दरवाजा बन्द है। प्रधानजी 
ने दरवाजा खोलने के लिए कई वार पुकारा । वह तो सो चुकी थी। फिर 
कौन दरवाजा खोलता । निदान दीवानजी पडौसी के यहा जाकर सो गये । 
दूसरे दिन भी राजसभा में वही की हक त हुई और काम करते हुए बारह 
बज गये । तब उन्होने सोचा कि अब तो इंस दीवानगिरी से त्यागपन्न ही देना 
पडेंगा । क्योकि इस प्रकार तो काम नही चल सकता है। तीसरे दिन राजाने 
एक वजा दिये । काम पूरा होते ही दीवान ने त्यागरपत्र लिखा कि हुजूर, 
अब आगे मुझसे काम नही हो सकता है, अत अवकाश दिया जाय । इसे 
उसने महाराज के सामने रख दिया । राजा ने त्यागपत्र पढ़ा और विचार 


में पड गये कि अब कया करना चाहिए ? क्योकि ऐसा होशियार दीवान का 
मिलना कठिन है । 
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राज-सभा से दीवानजी घर गये तो दरवाजा बन्द पाया । तीन दिन से 
परेशान हो रहे थ । जब आवचाजे देने पर भी स्त्री ने किवाड नहीं खोले, तब 
थे किसी प्रकार महल के भीतर पहुंच ही गये । अव"तो दीवानजी का भी 
पारा चढा हुआ था । उन्होने जाते ही स्त्री से कहा---देवीजी, मैं दरवार का 
नौकर हू । राजा जैसा कहते हैं, वेसा ही काम करना पडता है। यदि मैं घर 
में ही वठा रहे, तो काम कैसे चल सकता हैं ? अब यदि तुम्हे यहा रहना हो, 
तो खुशी से रह सकती हो । और यदि तुम्हे अपना हुक्म ही चलाना है तो 
पीहर जा सकती हो । आज इसी कारण मैंने दरवार को भी त्यागपत्न दे 
दिया है जौर उनसे कह भी दिया है कि अब मैं काम पर नहीं आऊगा । 

जब पति के ऐसे शब्द उसने सुने, तो वह भी गुस्से से भर गई। उसने 
तुरन्त अपने जछझूरी यस्प्राभुूषण पेटी मे रखे और उसे लेकर तत्काल ही 
घर से बाहिर चली गई । उसे जाता देखकर दीवानजी ने सोचा--स्त्री की 
जाति है। गुस्सा आगया, उससे पीहर चली गई है । दो-चार दिन में वापिस 
आ जायगी । परन्तु वह पीहर नहीं गई और जिधर रास्ता दिखा, उधर को ही 
मृय्र करके चल दी । जैसे ही वह गाव के वाहिर पहुची, वसे ही उसे चार 
घोर भिले । उन्होंने इसे अकेली आती देखकर सोचा--शकुन तो अच्छा हुआ 
है। छोरों ने इसे खटी रहने को कहा । तब इसने कहा--देखो, तुम्हे गहने लेने 
हो तो ले लो । परन्तु यदि छेड-छाड की, तो ठीक नही होगा । मैं यही पर मर 
जाउगो । उसकी यह बात सुनकर चोरो ने विचारा कि अपने को तो गहने से 
मतलब है। श्सकों छेडने से वया लाभ है। ऐसा विचार कर उन्होंने उसके 
पास में सब यहते ले लिए। इसने में ही एक बनजारा आगया। उसने चोरों 
में पूटा--एश यह रप्री देचनी है ? चोरों ने वह्मा--हा बेचनी है । बनजारे 
ने पृष्टा--गितनी बीमत लोग ? चोसे ने शहा--एक लाख ग्पये मे देगे। 
उसने एक जास रघये भोटे को दे दिये पर नप्री को क्षपने कब्ले मे ले लिया। 
अब घर दनजाश उसे लेबर झौर जहाज में ईय्वर बहा से चल दिया। 
इसे शफ्जोखय से मोहित होबार इनजारा झामान्ध हो गया और उसके 
साथ उपनी गामजारना णी पति के हिए छह्छाट कत्ने सगा। यह देस 


हर ज्थ 
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उसने उत्तेजित होकर कहा--यदि तूने मेरे शरीर को हाथ लगाया तो मैं 
समुद्र मे कृदककर मर जाऊगी । यह सुनकर बनजारा मन मसोस कर रह गया । 

कुछ दिनो मे जहाज चलते-चलते किनारे लगा । वह बब्बर देश था । 
वहा जाकर बनजारे ने उसे किसी अन्य पुरुष को एक लाख रुपये मे बेच 
दिया । वह उसे लेकर आगे चला | उसने उसे यत्र पर चढाकर उस्तरे से सारे 
शरीर पर नश्तर लगाये, जिससे उसके शरीर से रक्त गिरने लगा और वह 
भट्टी पर चढे हुए उकलते तेल में पडने से ममाई (नामक एक औषधि) के 
रूप मे परिणत हो गई । इस प्रकार उसके शरीर से कुछ-कुछ दिनो के अन्तर 
से तीन वार ममाई बनाई गई । जिससे उसे प्राणान्तक कष्ट उठाना पडा । 

इतनी यातनाएं भोगने के पश्चात्‌ वह अपने जीवन का विहगरभावलोकेत 
करती हुई पश्चात्ताप करती है कि हाय, घर से निकलने के बाद से मेरी कैसी 
दशा हो गई है ” यदि मैं तुनुक-मिजाज से घर छोडकर न निकलती तो मेरी 
ऐसी दशा नही हुई होती । अब मुझे अपने घर ही चलना चाहिए । 

इधर प्रधानजी ने अपने श्वसुर सेठजी के पास समाचार भेजा कि 
आपकी लडकी हमारे यहा से क्रोधित होकर कुछ दिन पहले चली गई थी सो 
आपके यहा पहुची होगी। उसे समझा दे कि वह इस प्रकार क्रोध न किया 
करे । सेठ ने वापिस समाचार भेजे कि बाई तो घर पर आई ही नही है, फिर 
मैं कैसे समझाऊ ? तब प्रधानजी ने चारो ओर आदमी भेजकर उसकी तलाश 
कराई । परन्तु उसका कही भी पता नही लगा | उसकी मा का लडकी पर 
अध्विक प्रेम था।अत वह ॒ सोचने लगी कि कही प्रधानजी ने उसे मरवा न 
दिया हो ? गत उसने अपने चारो लडको को लडकी के खोजने के लिए 
भेजा । जब वे चारो भाई अपनी वहिन ढूँढने के लिए जा रहे थे, तब मार्ग में 
वे चारो चोर मिले । उनसे उन्होने पूछा । चोरो ने बताया कि कुछ दिन पूर्व 
एक स्त्री रात्रि मे इस मार्ग से जाती हुई मिली थी । उसे हमने अमुक बनजारे 
को बेच दिया था। वे लोग खोज करते हुए उस वनजारे के पास पहुचे । उसने 
पूछने पर बताया कि हमने उस स्त्री को बब्बर देश मे लेजाकर बेची है। वह 
चारो भाई वहा पहुचे, पता लगाते जहा उसकी ममाई पाड रहे थे और 
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गृूछितावरधा में प्राप्त की। उसे रक्रम देकर उस अच्चकारी भट्ठा को स्थान 
पर ले आये क्र डायटर चैचों से ऑपधी सेवन कराई । जब वह ठोक 
हो गई, तथ्र थे चारो भाई उसे लिवा करके घर आये । मा-वाप से मिलकर 
पहे बहते रोई। उन्होंने कहा--लरी बेटी, तूने क्रोध में घर से निकलकर 
फित्तना पृ थे पाया है. ? अब बता, क्या करना है ? वह बोली--अव तो मैं 
अपने पर पर ही जाऊगी । तब मानवाप ने कहा--अरी, प्रधानजी चिढ़े हुए 
है, पढ़ी युछ अनर्थ न कर बैठे ? लदकी ने कहा--कुछ भी हो, किन्तु मैं तो 
पही जाऊगी, बयोकि घर के बिना वाहिर कही आदर नही मिलता | आखिर 


सारा जीवन तो मुन्ते वही पर निकालना है । 


भार, जिसे पहिले दीवानजी के यहा एक घडी रहना भी कठिन हो रहा 
था, वही अब हृढ-निश्चय करके दीवानजी की हवेली पर पहुची । उसने पहुचते 
ही पति को नमस्कार किया । दीवानजी ने कहा--“बरी, अब यहा क्यों आई. 
है ? तु तो अपना हुवम चलाना है न ? परन्तु अब मैं तेरा हुक्‍म मानने को 
तैयार नहीं ह ।” यह सुनकर वह चोली--प्राणनाथ ! मैंने जपने किये का फल 
पा लिया । अब में किसी पर भी हुवम नहीं चलाऊगी | अब तो जैसा आप 
पपम देंगे, मे वैसा ही काश भी। तव दीवानजी ने प्रेमपूर्वक पुन घर वा सब 
कारोबार उसे सौप दिया और वह घर मे थानन्दपूर्वके रहने लगी। जब तो 
पर एतनी अपधिया घान्त-प्रश्वति को हो गई कि यदि कोई दासी-दास कुछ 
पुब्सान नी पर देता, नो गेवल यह बह कर क्षमा वर देनी कि भविष्य में 
सावधानी से राम करना । अब पह भूलकर भी न डिसी पर भोध करती है 
आर मे तिसी से लटतो ऐ। घबह एर्दम कोमल दन गई । प्रतिदिन धर्म-ध्यान 
भी बरतने लगी और प्ौस ने लोगो थी सेया-टहठ भी करने लगी। 


उसी हंस स्पभादरियता को देखपार सारे मगर-निवानी, पर वाले 


जार स्वय दीवापइयी की शाश्यय पारने लगे कि इस यह परिदर्तन सहसा 


पे से हो गण * उ्योवि एएावा है शि--- 
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जाका जौन स्वभाव, जावे नह कबहूं जीसे। 

नीम न मीठा होय, खाओ चाहे गुड़ धो से ॥ 
भाई, उसे घर से निकलने के बाद जो जो भयकर यातनाए भोगना पडी, 
उनसे उसका दिमाग ठिकाने आ गया । अब उसकी शुभ कार्यो मे प्रवृत्ति 
उत्तरोत्तर इतनी अधिक बढी कि एक वार सौंधर्मेन्द्र ने अपनी सभा मे उसके 
सत्कार्यों की और उत्तम स्वभाव की प्रशसा की । इन्द्र के मुख से उसकी प्रशसा 
सुनकर एक मिथ्यात्वी देव को उस पर विश्वास नही आया । उसने सोचा कि 
मैं अभी मनुष्य-लोक में उसकी परीक्षा करता हू और देखता हू कि वह कितनी 

क्षमाशील है । 

देव-परीक्षा 


उस देव ने स्वर्ग से आकर दो साधुओ के रूप बनाये । एक वृद्ध साधु 
को तो उसने बगीचे मे रखा और दूसरे साधु के रूप मे वह दीवानजी की हवेली 
पर पहुचा । साधु को आता हुआ देखकर उस स्त्री ने उनका स्वागत करते हुए 
कहा--पधारो महाराज ! साधुवेषी देव ने कहा-'मेरे गुरु महाराज बीमार है। 
उनके लिए लक्षपाक तैल की आवश्यकता है। मैंने सुना है कि तेरे यहा लक्ष- 
पाक तेल है ।” भाई, लक्षपाक तैल के तैयार होने मे लाख रुपये लगते है, तब 
वह एक लाख औपधियो से तैयार होता है। परन्तु प्रधानजी के घर मे क्या 
कमी थी । अत उसने दासी को लक्षपाक तेल की शीशी लाने के लिए कहा । 
जब दासी शीशी लेकर आ रही थी कि देवता ने अपनी विक्तिया से उसका 
हाथ झटक दिया, जिससे शीशी नीचे गिरकर फूट गई और सारा तेल भूमि पर 
फंल गया । यह देख साधु तो चिढकर बोला--अरी, तूने यह क्या कर दिया ? 
परन्तु उस स्त्री ने शान्त स्वर मे कहा--कोई बात नही । जा दूसरी शीशी ले 
आ। जब वह दूसरी शीशी ला रही थी, तब देवता ने फिर अहृश्यरूप से 
उसे झटका दिया ओर यह दूसरी शीशी भी गिरकर फूट गई । तब पूर्व के 
समान ही शान्तभाव से उसने तीसरी शीशी लाने को दासी से कहा । इस 
वार भी लाते हुए उस देव ने अपनी माया से उसे भी गिरा दिया । इस प्रकार 
लगातार सात शीणशिया तेल की फूट गई। तब साधु तो क्रोध मे आकर दासी 
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को बजाबबुरा पहने जगा। परस्तु उस रुत्री ने कहा “महाराज, क्रोघ न 
पीजिए, प्राध का फत बहुत बुरा होता है। मैने क्रोध के कारण वहुत दु ख 
पाया है। आपने नो कपायो रो छोड दिया है, फिर आप उसे क्यो ग्रहण कर 
रे 2 ? इसना प्रहयर यह स्वप्न गई और तेल की शीणी लेकर आई। उस 
देवता ने देखा कि मैने ढतने बहुमूल्य तेल का इतना नुकसान कर दिया हैं, 
परन्तु एस हृदय में अशुमात्र भी फ्राध का अश नहीं है। तब उस देव ने 
अपनी माया समेट कर और असली देवमरूप प्रकट कर उसके क्षमा-स्वभाव 
पी बहुत प्रगसा की बौर वे शीशिया यास्तव में फूटी नही थी । किन्तु देव ने 
भाया से फूटी दैसी दिखाई थी, उन्हें जैसी फी तैसी सावित प्रकट कर दी । 
उसने पहा- मैन इन्द्र महाराज के मुख से आपके क्षमाशील स्वभाव वी जैसी 
प्रशया मुनी पी, यास्तव से जाप वैसी ही निकली हैं । जाप यथार्थ से क्षमा- 
शीन है । 

भारयो, एस क्या के कहने का अभिप्राय यह है कि जब तक आत्मा में 
अनन्तानुवन्धी प्रोध, मान, माया और लोभ फपाय रहते है, तब तक सम्यवत्व 
पी प्राप्ति नही एाती हैं । और सम्ययत्व की प्राप्ति हृए विना प्रत्त, प्रत्यास्थान 
आदि पी बोई शोभा नहीं है। देयो पहिले वह लडबी प्रोध करती थी तो 
उसयी पी ली शोभा नहीं मी। यहा तवा कि वह अपने पति के द्वारा भी 
ठुकरा दी गई । और पर से निवल जाने पर टौर-ठोर पर उसे दु ख उठाने 
पे । परस्तु जय में उसने क्षमा को छारण बर लिया और पोघ को त्याय 
एिया, सर ले उसे जीवन में आनन्द यंग संचार हो गया और वह सय री 
प्िमन्पाए इसे गई । भाई उब तवा जीवन भे इस वषायरूप प्रदृतियों मे 
परियरेत नही घाता है| लव तर शान्ति नही मिल सकती है। किसु जो इस 
शपापरशप एयुनियों में दूर पाता है, तो द्ेमान में नो दर चान्ति गो प्राप्त 


५ *ः 


इगता | झोर भविश के दिए झूपनी पृष्पयानों गो दंटाता है, जिग्से रथी 


स्त्श्र ब्लाक हि व । डक रु अकन्‍ज>क,. अम घी जाता 
गाण एव पते है झट जग ने दिएलंय थो भी प्राप्त जरता है । 
रण एए॥ जउपा ईण बगं जशि फणणनी लोड पहपप ५ विस 


की 
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कि पुण्यवानी कब तक करने योग्य है और कव छोडने योग्य है। इस विपय में 
अध्यात्म-पदकार प० भागचन्द जी कहते है-- 
परिणति सब जीवनि की तीन भात्ति वरनी। 
एक पुण्य, एक पाप, एक राग हरनी ॥ परिणत्ति० टेर॥ 
तामे शुभ-अशुभ अन्ध, करत दोऊ कमें-बन्ध । 
वीतराग परिणति ही भवन्समुद्र त्रनी ॥परिणति०१॥ 
यावत्‌ शुद्धोपयोग, पावत नहीं मनोग। 
तावत्‌ नित करन योग्य कही पुण्य करनी ॥परिणति०२॥ 
त्याग शुभ क्रिया-कलाप, मत करो कदाच पाप । 
शुभ मे न सगन होय शुद्धता न विसरनो ॥परिणति० ३॥ 
ऊंच ऊंच दशा धार, चित प्रमाद को विडार। 
ऊंचली दशातें मत गिरो अधो - धरनी ॥परिणति०४॥ 
भागचन्द' या प्रकार जीव लहे सुख अपार। 
याके निरधार स्याद्वाद की उचरनी ॥परिणति०४५॥ 


भाइयो, जीवो के भावों की परिणति शास्त्रो मे तीन प्रकार की कही गई 
है--एक पुण्यरूप शुभपरिणति, दूसरी पापरूप अशुभ परिणति और तीसरी 
शुद्धोपपोथरूप वीतराग परिणति । इनमे पुण्य-पापरूप दोनों परिणतिया तो 
कर्म-बन्ध करने वाली हैं और वीतराग परिणति भव-समुद्र से पार उतारने 
वाली है। यह जैन सिद्धान्त का अटल नियम है। परन्तु पदकार कहते है कि 
जब तक शुद्धोपयोग प्राप्त न हो, तब तक नित्य ही पुण्य क्रियाएं करने के योग्य 
कही गई है । यह शुद्धोपपोग दशा कब प्राप्त होती है ” जब कि यह जीव 
क्षपकश्नेणी पर चढकर घनघाती कर्मों का क्षय करने के लिए उद्यत होता है 
और अस्तमुं हते मे ही उनका क्षय करके अरहन्त पद को पा लेने के सन्मुख होता 
है । पदकार आजके भोले भाइयो को सम्बोधन करते हुए कहते है कि हे भाइयो, 
कही पुण्य को हेय समझकर शुभ क्रियाओ को मत छोड देना और पाप क्रियाओ 
को मत करने लगना । हा, पुण्य-वर्धक शुभ क्रियाओ को करते हुए उनमे ही मगन 
मत हो जाना और शुद्ध परिण्णात को सत भूल जाना । वे यह भी सम्बोधन 
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करते हुए कहते हैं कि ऊची दशा को साधुपना और श्रावकपना को घारण 
कर और पुण्य क्रियाओ को शुद्ध दशा के पाये बिना ही छोडकर नीचे मत 
गिर जाना । किन्तु पुण्य क़रियाओ को करते हुए शुद्धोपपोगी दशा को पाने के 
लिए सदा आगे बढने का प्रयत्न करते रहना। क्योंकि भगवान ने अपनी 
स्याद्गाद वाणी में यही कहा है। और इसी मार्ग से चलकर जीव अपार सुख 
को प्राप्त करता है । 
शुभ कर्मरूपी नौका 
भाई, यह पुण्यवानी तो तेरहवें गरुणस्थान तक अरहन्त अवस्था प्राप्त करने 
तक जीव का साथ देती है । देखो तीर्थंकर पद, केवली पद, साधुपना और 
श्रावकपता ये सव पुण्यवानी के उदय से प्राप्त होते हैं। और पडित मरण भी 
पुण्यवानी से होता है । जो पुष्य को छोडने योग्य कहा है सो कब कहा है? 
जैसे--किसी जहाज मे बैठे हुए आप समुद्र मे जा रहे हैं और आपको बन्दरगाह 
पर पहुचना है । तो बन्दरगाह पर पहुँचने पर ही जहाज को छोडा जाता है। 
यदि किनारे पर पहुचे विना ही आप जहाज को छोड देंगे तो समुद्र में ही 
डूबेंगे । इसी प्रकार जब तक आप ससार-समुद्र के किनारे पर नही पहुच जाते 
हैं-- अर्थात्‌ भरहन्त अवस्था नही प्राप्त हो जाती है, तब तक पुृण्यरूपी जहाज 
का आश्रय लेना आवश्यक होता है। यदि इस शुद्ध दशा को प्राप्त करने के 
पूर्व ही पुण्यरूपी जहाज को छोड देंगे तो सारा काम ही बिगड जायगा । इसलिए 
जब आप केवली वन जाये, घनघाती कर्मो का क्षय कर लेवें, तभी पुण्य क्रियाएं 
स्वयमेव छूट जायेंगी । इसलिए ससार से छूटने का क्रम यही है कि पहिले 
पाप क्रियाओं को छोडो और आत्मा की शुद्ध दशा को पाने का लक्ष्य रखते 
हुए पुण्य क्रियाओ को करते रहो । जब शुद्ध दशा प्राप्त हो जाय, तब पुण्य को 
भी छोड दो । जैसे वन्दरगाह पर पहुचने के साथ ही जहाज छोड देते हैं । 
अब कोई तक॑ करे कि किसी भूखे को रोटी खिलायें तो पाप, प्यासे को 
पानी पिलावें तो पाप और निराश्नय को रहने के लिए मकान देवें तो पाप 
लगता है, तव इन कार्यों को करने से क्या लाभ है ? ऐसा तक करने वालो 
से हमारा यही कहना है कि भगवान ने अठारह पाप बताये है। तथा अन्न- 
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पुण्ये, पानपुण्ये, लवणपुण्ये, शयनपुण्ये, वस्त्रपुण्ये, मनपुण्ये, वचनपुण्ये, कायपुण्ये 
और नमस्कारपुण्ये ये नौ प्रकार के पुण्य कहे है। इन अन्त-पान दानादिको 
पाप मे नही कहा है। भाई, इनको पाप मे क्‍यों नही कहा ” इसका कारण 
यह है कि जब आप किसी भूखे को भोजने दे रहे हैं, उस समय आपकी भावना 
क्या है ” आपकी भावना यही है कि “यह व्यक्ति भूख से मर रहा है। इसे 
भोजन देने से यह बच जायगा और शान्ति पायगा। यही भावना प्यासे को 
पानी पिलाते समय भी है। आपकी भावना तो उस भूखे या प्यासे मनुप्य को 
शान्ति पहुचाने की है, पाप बढाने की नहीं है। यदि कोई आपका अन्न खाकर 
और पान्ती पीकर पीछे कोई काम पाप का करता है, तो इसमे वही पाप का 
भागी होगा । आप पाप के भागी नही बनेगे । 


आपके सामने इसी बात को स्पष्ट करने के लिए एक दूसरा हृष्टान्त 
उपस्थित किया जाता है। कोई सन्त महात्मा आपके घर गोचरी को आये । 
आपने उनके पात्र मे आहार-पानादि बहराया | सन्त महात्मा उसे लेकर अपने 
स्थान पर गये । सन्त ने ध्यान नही रखा और शाक की पात्री को उधघडा ही 
छोड दिया और अन्य काम में लग गये । इतने मे कोई मक्बडी आकर उस शाक 
मे गिरकर मर गई | अब बताओ--क्या उस मक्खी के मरने का पाप आपको 
लगेगा ? या नहीं लगेगा। आपने तो सुपात्र को शुद्ध आहार-पान दिया है, 
इसलिए आप तो पुण्य के ही भागी है। हा, उन सन्तने जो सावधानी नही रखी, 
शाक की पात्री के ऊपर ढक्‍कन नही दिया, और मक्‍्खी मर गईं, तो इसका 
पाप उन महात्मा को ही लगेगा । भाई, जिसकी भूल होगी, वही पाप का 
भागी होगा । और वही उसका फल भोगेगा । 


और भी देखो एक स्कूल मे अध्यापक ने किसी लडके को पढाया । वह 
पढ-लिखकर होशियार हो गया । पीछे कुसगति मे पडकर चोरी करने लगा । 
अब बताओ कि चोरी के अपराध मे पुलिस उस लडके को पकडेगी, या उसके 
अध्यापक को पकडेगी ? पुलिस तो चोर को ही पकडेगी । और उसे ही चोरी 
की सजा भोगना पडेगी। भाई “जो जैसा करेगा, वही उसका वैसा फल पायगा । 
किसी दूसरे के किये पाप-पुण्य का फल किसी और को नही भोगना पड़ता है । 
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यदि कही किसी के भले-बुरे काम का फल किसी दूसरे को मिला दिखाई दे, 
तो समझो कि उसकी भी उस काम के करने मे कारिता या अनुमोदता रही 
है । अन्यथा एक के पाप का फल दूसरे को कभी नहीं भोगना पडता है । 


और भाई, भगवान ने पाप अठारह प्रकार के कहे, और पुण्य नौ प्रकार 
के कहे, सो ये दोनो ही तत्त्व भिन्न-भिन्न हैं। इनको शामिल करने की क्‍या 
आवश्यकता है ” मनुष्य जब अविवेकी बनकर कोई काम करता है, तभी पाप 
लगता है । विवेकपूर्वक पुण्य कार्य को करने वाले को कभी पाप नही लगता है। 


प्रत्येक गृहस्थ के घर भोजन बनता है और जितना प्रतिदिव लगता है 
उससे अधिक ही आठदा-दाल काम मे लिया जाता है। श्रावक का अतिथि 
सविभाग ब्रत कहा गया है। वह प्रतिदित धर्मंपात्रों को भी दान देता है और 
करुणापात्रो को भी देता है । क्योकि गृहस्थ के भोजन में सभी का सीर है । 
आप तो धर्मपात्र साधु आदि को धर्म भावना से देते है और केरुणा- 
पात्र भिखारी आदि को दयाभाव से दान देते हैं। आपकी तो स्व-परोपकार 
की ही भावना है। अत तदनुसार ही आप धर्म और पुण्य के भागी बनेंगे। 
इसलिए आपको तो अपनी भावना पर-उपकार की ही रखनी चाहिए । दान को 
देने से पुण्यवानी ही बढती है और उसका सुफल ही प्राप्त होता है । 

हा, तो मैं कह रहा था कि यदि सम्यक्त्व की प्राप्ति करनी है, तो अपनी 
अनन्तानुबन्धी क्रोध कषाय को छोडकर प्रशमभाव धारण करो, मान को 
छोडकर वित्यभाव रखो, माया को छोडफकर सरलभावी बनो और लोभ को 
छोडकर दानी बनो । जब आपकी ये चारो कपाये मन्द होगी और दर्शन मोह 
का उपशमादि होगा, तब आपको अवश्य ही सम्यकत्व की प्राप्ति होगी । 
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सज्जनो, आज आप लोगो को यह बतलाना है कि आत्मा का स्थान क्या 
है और कर्मों का स्थान क्या है ? 

आपके सामने दो व्यक्ति आते हैं। एक व्यक्ति के लिए तो आप कुर्सी 
रखते हैं और दूसरे के लिए जाजम बिछाते है। परन्तु ऐसा क्यो करते हैं ” 
जब कि वे दोनो मनुष्य हैं और साथ-साथ आये हैं ” आप कहेगे कि दोनो मे 
अन्तर है। भाई, वह अन्तर क्‍या है ” यह अन्तर केवल पुण्यवानी का है। 
जिसकी पृण्यवानी अधिक होती है उसको मान-सनन्‍्मान भी अधिक मिलता है । 
था जिसकी पुण्यवानी कम होती है, उसको मान-सन्मान भी कम मिलता है। 
ए्यवानी का यह जो अनादि-कालीन महत्व है, उसे आज के बुद्धिवादी लोग 
मटा देना चाहते है। वे चाहते हैं कि हम सबको समान बना दे । किन्तु उनकी 
है भावना गलत है। सब लोग एक समान केवल अकर्म भूमि (भोगशभूमि) 
ही होते है। उसके सिवाय कर्म-भूमि भे तो सभी मानव न एक समान रहे 
[ और न रहेगे। हा, इतना परिवतेन हो सकता है कि आज जिसकी मान- 
(तिष्ठा है, कल उसका अपमान और तिरस्कार हो सकता है। तथा आज 


जसका अपमान और तिरस्कार हो रहा है, वह कल सनन्‍्मान और प्रतिष्ठा 
॥ सकता है । 
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जैसे कुए या वावडी पर पानी निकालने के लिए रहट लगाया जाता है। 
उसके बीच मे माल होती है। उसमे मिट्टी की या टीन की बनी हुई घडिया 
लगी रहती हैं जिनके द्वारा कुए या बाबडी में से पानी बाहिर निकलता है। 
उस रहट को कोल्हू के समान घूमते हुए दो बैल चलाते है। उस रहट मे 
जितनी भी घडिया बधी हैं, वे सब की सब पाती से भरी हुई नही आती हैं । 
किन्तु एक ओर से भरी आती हैं और दूसरी ओर से खाली जाता है । यदि 
सब भरी हुई आवें तो माल नही उठ सकती है और यदि सभी खाली आबवोें 
तो काम नही चल सकता है । 

न्यूनाधिकता फा कारण 

इसी प्रकार मालव के जीवन मे भी परिवर्तन होता रहता है । देखिये--- 
सामान्य केवली भगवान को भी सारे विश्व का ज्ञान है तीर्थंकर केवली भगवान्‌ 
को भी सारे विश्व का ज्ञान है। दोनो का केवलज्ञान समान है। उसमे अणुमात्र 
भी हीनाधिकता नही है। परल्तु तीर्थंकर केवली के लिए समवसरण की 
रचना होती है किन्तु सामान्य केवली के लिए नही होती है। ऐसा क्यों होता 
है ” भाई, इसका कारण यही है कि ती्थंकर केवली के तीर्थंकर प्रकृति का 
उदय विशेष है और आदेय नाम कर्म का भी उदय अधिक है । सामान्य केवली 
के प्रथम तो अतिशय पुण्यवाली तीर्थंकर प्रकृति का उदय ही नहीं और आदेय 
नाम कर्म का भी तीज उदय नहीं है। इस प्रकार केवलज्ञान की दृष्टि से समानता 
होने पर भी इस पुण्यवानी का अन्तर पड गया । 

और भी देखो--चौवीस ही ती्थ॑करो के तीर्थंकर प्रकृति का उदय समान 
रहा है फिर भी भगवान आदिनाथ, शान्तिनाथ, नेमिनाथ, पाश्वंनाथ और 
महावीर स्वामी का नाम आज जैसे सर्व साधारण में प्रसिद्ध है, वैसा अजित- 
नाथ, सुमतिनाथ विमलनाय आदि तीर्थकरो का नाम प्रसिद्ध नही है। इसका भी 
यही कारण है कि उनके यज्ञ कीत्ति और आदेव नाम करमे प्रकृति के उदय में 
उन्तर रहा है। ऐसा जो सिन्न-भिन्न मनुष्यों की पुण्यवानी का अच्तर है, वह 
तो रहेगा ही । उसे कोई मिटा नहीं सकता । भले ही आज के ये बुद्धिवादी ... 
लोग कुछ भी कहते रहे। परन्तु जैसे पाचों अगुलिया कभी समान नहीं * 
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है, उनमे छोटा-बडापन सदा ही रहा है। इसी प्रकार मनुष्यो में भी छोटा- 
वडापन सदा रहा है और रहेगा । 

ये वुद्धिवादी कहते हैं--साम्यवाद ओर समाजवाद का नारा लगाने वाले 
कहते है--कि हम सबको एक समान कर देंगे। वे कहते है कि देख लो---कल 
तक जिन लोगो को सारी दुनिया राजा और सहाराजा कहकर पुकारती थी 
और जिनके हुक्म में उनकी सारी प्रजा चलती थी। परन्तु आज उनके सब 
विशेषाधिकार समाप्त करके उन्हे साधारण नागरिक के रूप मे लाकर खडा 
कर दिया है । अब वे अपने वाम के आगे राजा-महाराजा भी नही लिख सकते 
है । ऐसा कहने वालो से मेरा कहना है कि भले ही आप लोगो ने या वर्तेमान 
भारत सरकार ने अपनी ओर से उनको एक-सा नागरिक बना दिया हो। 
परन्तु उनके पोते जो उनकी पुण्यवान्री है, उसे क्या घटा सकते हो, या उनसे 
छीन सकते हो ” जनता के हृदय मे उनके प्रति जो मान-सन्मान का भाव है, 
वह तो नही निकल सकता है। वे तो आज भी जिधर से निकलते है, लोग 
उन्हे उसी पदवी और सनन्‍्मान से सम्बोधित करते है । भाई, जिसके पोते पुण्य- 
वानी है, वह साधारण व्यापारी से बढकर बडा उद्योगपति बन जाता हैं और 
उसका सन्मान सर्वसाधारण से बहुत अधिक होने लगता है । यह प्रकृति का 
नियम है । ये वुद्धिवादी ऊपर के पद और अधिकार को भले ही छीन लेवे, 
परन्तु भीतर की पुण्यवानी को कोई भी कभी नहीं छीन सकता है । 

आत्मा और कर्म 

भाइयो, इसी प्रकार आत्मा का स्थान अजर-अमर है, स्थायी है और 
कर्मो का स्थान परिवर्तनशील है । इसलिए आत्मा और कर्म भी एक श्रेणी में 
नही स्थापित किये जा सकते है । आत्मा सदा चेतन ही रहा है और चेतन ही 
रहेगा । कर्म सदा जड या अचेतन रहे है और सदा जड-अचेतन ही रहेगे ! 
इनसे इस स्वरूप को कभी भी कोई एक नही कर सकता है । 

आज वैज्ञानिको ने मोमवत्ती बनाई, लालटेन, गैस, बिजली आदि अनेक 
प्रकाश के साधन बनाये । जवकि पहिले दीपक के प्रकाश मे ही सब काम किये 
जाते थे । इन वैज्ञानिक साधनों के लिए अनेक कारखाने चलाने पडते है और 
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नाना प्रकार की सामग्री को एकत्रित करना पडता है। परन्तु यह जो सूर्य का 
प्राकृतिक प्रकाश है, उसके लिए भी क्‍या कभी तेल-बत्ती आदि सामग्री की 
आवश्यकता पडी है ? नहीं पडी। उस सूये का प्रकाश इन सारे आघुनिक 
साधनों से कम है क्या ? अरे ! एक सूयये के प्रकाश के सामने आज के ये वैज्ञा- 
निक कृत्रिस प्रकाश सब फीके है--घु धले है । परन्तु सू्े का प्रकाश सदा से 
वही का वही देदीप्यमान चला आ रहा है और आगे भी चला जायगा । यहा 
कोई पूछे कि जब सूर्य इतना तेजस्वी प्रकाशमान है तब रात्रि मे उसका प्रकाश 
क्यो नही होता ” भाई, वह परिभ्रमणशील है, अत जहा जाता है, वही प्रकाश 
करता है। उसमे कही कोई फर्क आने वाला नही है। 
इसी प्रकार मनुष्य की पुण्यवानी भी जब तक साथ में रहती है, तब तक 
वह्‌ किसी के दबाने से दब नहीं सकती है और रोकने से रुक नहीं सकती है । 
आत्मा का जो अजर और अमर स्वभाव है, वह भी किसी के मिटाने से मिट 
नही सकता ( परन्तु एक बात का हमे अवश्य ध्यान रखना है कि इस अठल 
सिद्धान्त पर निश्चिन्त हो करके ही हमे नही बैठ जाना हैं । यथ्यपि हमने यह 
जान लिया कि आत्मा चेतन है ओर अजर-अमर है। तथा कर्म जड़ है और 
आते-जाते रहते हैं । तथापि आत्मा को अजर-मसर समझकर यह नहीं सोचना 
चाहिए कि अब हमको भली करनी करने की क्‍या आवश्यकता है ? नहीं, हमे 
सत्‌-उद्योग तो निरन्तर करते ही रहना चाहिए। उद्योग करते रहते पर ही 
यथार्थ तत्त्व का निर्णय हो सकेगा । यदि हम कर्तव्य को भूल जावेंगे तो पास 
मे वस्तु होते हुए भी जैसे के तैसे कोरे रह जावेंगे । 
गरा हुआ खजाना 
किसी सेठ ने लाखों का घन भूमि में याड दिया । वह मर गया | लडका 
छोटा था। उसे उस गड़े घन का ऊँछ भी पता नहीं ( जब वह बडा हुआ और 
व्यापार के लिए रकम की जरूरत पड़ी तो वह किसी साहुकार के पास गया। 
और रुपये उधार भागने जगा ! सेठ ने कहा--अरे, तेरे बाप के पास तो 
लाखो की पूजी थी, वह कहा गईं ? लडका बोला--मुझे तो कुछ पत्ता नही 
है। यदि पू जी होती, तो मैं आपसे मागने के लिए आता ही क्यो ? आप पूजी 
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दे दीजिए | कुछ समय के बाद आपकी पूजी वापिस लौटा दूगा। भाई, जैसे 
उसके घर मे लाखो की पू जी गडी हुई है । परन्तु ज्ञान होने से वह इधर-उधर 
मांगता फिरता है। इसी प्रकार हमारे आत्मा के भीतर अक्षय सुख की 
सम्पत्ति भी गडी हुई है। परन्तु उसका ज्ञान न होने से यह इधर-उधर सुख 
की खोज में मारा-मारा फिरता है । जब उस लडके को कोई ज्योतिषी बता 
देता है कि देख, अम्रुक स्थान पर तेरा धन गडा है। वहा पर खोद और धन 
निकाल ले । तव वह वहा पर खोदकर अपनी पूजी को प्राप्त करके सुखी हो 
जाता है । इसी प्रकार हमारे त्रिकालज्ञ महान्‌ ज्योतिषी सर्वेज्ञ देव ने भी बता 
दिया है कि तेरे ही भीतर सुख का अक्षय भण्डार छिपा पडा है। अब तू 
पुरुषार्थ कर, और उसे प्राप्त करके सुखी वन जा । परन्तु हम मोहनीद मे ऐसे 
अचेत हो रहे है कि हमे भगवद्‌-वाणी का कुछ भान ही नही है । 
भला बुरा करने वाला कौन ? 
हमारे सामने जो कर्मो का यह खेल खेला जा रहा है, हम उसी में भूल 
रहे है और ऐसा समझ लिया है कि आत्मा मे कोई शक्ति ही नहीं है। आत्मा 
कुछ भी नही कर सकती है और कर्म ही सब कुछ करने वाले हैं। धीरे धीरे 
हम मे और भी कमजोरी आई और कहने लगे कि जो कुछ भी भला-दबुरा 
करने वाला है, वह ईश्वर ही है। पहिले आत्मा को छोड कर्मों को पकडा । 
फिर कर्मों को छोडकर ईश्वर को पकड लिया । और कहने लगे कि हानि-लाभ, 
जीवन-मरण ओर यश-अपयश सब कुछ भगवान के हाथ में है। अरे, लोग यहा 
तक कहने लगे कि ईश्वर की इच्छा के विना पेड का पत्ता भी नहीं हिल 
सकता है । यही वात आप लोग भी कह रहे है और आपके व्यवहार में भी 
आरही है । यद्यपि यह वात जन सिद्धान्त के प्रतिकूल है । परन्तु जब सिद्धान्त 
का ज्ञान हो, तव इसका कुछ विचार हो । देखो--जव आप लोग किसी के 
श्री जी शरण की चिट्ठी लिखते है, तब उसमे भी लिखते हैं कि "परमात्मा 
खोटी करी । अब कहो भाई, जो परमात्मा कहलाता है, जगत का भला करने 
वाला माना जाता है। वह 'भी क्‍या किसी का बुरा करेगा ? यदि परमात्मा 
होकर भी किसी का बुरा करता है, तो वह परमात्मा नही, किन्तु दुरात्मा ही 
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कहलायगा । परन्तु मेरे भोले भाइयो, यह जान लो कि परमात्मा किसी का 
भी बुरा नही करता है। वह तो निरजन, निराकार और शुद्ध बुद्ध हैं, एव 
अपने स्वरूप में स्थित है। उसे दुनिया के सुख-दुख हानि-लाभ, और जीवन- 
मरण से कोई प्रयोजन नही है। वह तो निर्दोष और निलेंप है। परन्तु हमने 
अपने स्वार्थ से प्रेरित होकर के उसे भी दोषी बना दिया है और उसे भी अपने 
समान सासारिक कार्यों का कर्ता-धर्त्ता मान लिया है। यह बुद्धि मे ऐसी 
अमपूर्ण कल्पना क्‍यों आई ? इसका कारण क्या है ? इसका कारण यही है कि 
हम अपने आत्मा के स्थान को भूल गये । यदि हमे अपने स्थान का पता हो 
जायगा, तो वास्तविक स्थिति का भी भली भाति परिज्ञान हो जायगा और 
फिर ये सभी श्रान्तिपूर्ण कल्पनाए भी दूर कर सकेंगे । 


जैसे समुद्र मे जहाज चलाने वाले व्यक्ति को यह पता रहता है कि खारा 
पानी कहा है और मीठा पानी कहा पर है तो उसे जब जिस पानी की आवश्य- 
कता पडती है, तब वह उस स्थान से वैसा पानी ले लेता है। यदि उसे थारे 
ओर मीठे पानी के स्थल ज्ञात न हो तो फिर बह मीठे पानी के लिए भटकता 
ही रहेगा। 

अथवा जैसे किसी विद्यालय में दो छात्र एक साथ एक ही पुस्तक पते 
है । एक तो मन लगाकर एक-एक वाक्य को पढता है और दूसरा यो ही सरसरी 
निगाह से पढता है । पहला छात्र उपयोगी सनन्‍्दर्भों को अपनी नोटबुक भे नोट 
करता है और दूसरा छात्र यह सब कुछ भी नही करता है ? अब वताओ--- 
परीक्षा मे उत्तीर्ण कौन होगा ” आप कहेगे कि जो तन्‍्मय होकर पढता है, 
वही उत्तीर्ण होगा । क्योकि उसे पूछे गये प्रश्तो का उत्तर याद है । किन्तु जिसने 
सरसरी निगाह से पढा और यह भी पता नहीं कि कौनसी वात पुस्तक मे 
कहा लिखी है, वह परीक्षा के समय उसका उत्तर कँसे दे सकता है? 

इसी प्रकार सिद्धान्त तो वही का वही है। श्रीमद्भगवती, पन्नवणा, 
उत्तराध्ययत और दशवेकालिक आदि सूत्र अनेक बार पढ लिये। परन्तु भगवान 
ने कहा पर कौन सी बात किस भाव से कही है और कौन सी किस हृष्टि 
से कही है, यदि इस बात का ज्ञान नही हुमा, तो वह पढना नही, किन्तु 
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पारायण करना ही हुआ । उसमे से सार कुछ भी हस्तगत नहीं हुआ | किन्तु 
विचारशील व्यक्ति एक-एक पद को, एक-एक सूत्र को और एक-एक गाथा को 
ध्यान से पढते है और उस पर मनन-चिन्तन करते हैं कि इस पद में भगवान 
ने क्या भाव निहित किया है और इसका क्या रहस्य है ” इस प्रकार मनन्त- 
चिन्तन-पूर्वक पढने से वे रहस्य प्रकट होने लगते हैं और फिर तो एक-एक पद, 
सूत्र और गाथा के अन्तनिहित रहस्यों का खजाना ही खुल जाता है, जिनको 
हृदयगम करने हुए पाठक एक अपूर्व ही आनन्द का अनुभव करने लगता है। 
आत्मा फा स्वभाव ऊध्वेंगसन : 


हा, तो मैं स्थान के विषय मे कह रहा था कि आत्मा का स्थात क्या 
है और कर्मों का स्थान कया है ” जब शास्त्रों के भावों को गहराई से सोचा, 
तब पता लगा कि आत्मा का स्थान विवेक है, हलका पन है और अमृत्तंपना 
है । तथा कर्मों का स्थान अचेतनपना, भारीपना ओर मूत्तपता हैं। जैसे जल मे 
तू वी को डालने पर वह जल के ऊपर ही तैरती है और पत्थर को डालने पर 
वह नीचे चला जाता है--डूब जाता हैं । अब यदि उस ऊपर तिरने वाली तू बी 
को भी पापाण से बाध दिया जावे तो बताओ कि वह तृूबी तिरेगी, या 
डूटेगी ? आप कहेंगे कि वह तो डूबेगी ही । दुनिया भी कहेगी कि तूबी डूब गई । 
यथार्थ मे त्तो तू वी का स्वभाव डूबने का नही है, किन्तु पत्थर के सयोग से उसे 
भी डूबना पडा | भाई तूवी के समान आत्मा का स्वभाव ससार-सामर में 
डूबने का नही हैं किन्तु कर्मों का स्वभाव तो पाषाण के समान डूबने का ही 
हैं । और जैसे नही डूबने के स्वभाव वाली तू बी पत्थर के सयोग से डूब जाती 
हैं। उसी प्रकार नही डूबने के स्वभाव वाला यह आत्मा भी कर्मों के सयोग से 
ससार मे डूब रहा है। शास्त्रकारो ने जीव और कर्म-पुद्गलो के स्वभाव का 
वर्णन करते हुए कहा है--- 
ऊध्वंगोरवधर्माणो जीवा इति जिनोत्तमेः । 
अधोगोरवधर्माण. पुदूगला इति चोदितम्‌ ॥ 
जिनेन्द्र देवो ने जीवों को ऊध्वंगमन स्वभावी कहा है और पुद्गलो को 
अधोगमन घमे वाले कहा हैं । 
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जब तक जीव के साथ इन कर्म पुदूगलो का लेप लगा रहा हैं--कर्मो का 
सम्बन्ध बना हुआ है, तब तक यह जीव ससार मे डूब रहा है । किन्तु जैसे ही 
इस कर्म-लेप का सम्बन्ध दूर होता है, वैसे ही यह जीव अपने स्वाभाविक 
ऊर्ध्वग मन धर्म को प्राप्त कर सिद्धपद को प्राप्त कर लेता है। जैसा कि 
कहा है-- 

मूल्लेपसड् निर्मोक्षाद्‌ यथा दृष्दोध्प्स्थलादुनः । 
फर्म सद्भ विनिर्मेक्षात्तया सिद्धग॒तिः स्म्टता ॥ 

जब तू वी पर लगा हुआ मिट्टी का लेप दूर हो जाता है तो जैसे तु बी जल 
के ऊपर आई हुई दिखाई देती हैं। इसी प्रकार कर्मों के सग छूटने से जीव का 
ऊष्वंगमन होता है और वह सिद्धगति को प्राप्त कर लेता हैं, भर्थात्‌ अपने 
सहज स्वरूप मे जा विराजता है । 

कर्मों के कारण भारीपन 

ससार मे रहते हुए भी आत्मा के ऊपर जब कर्मे-भार अधिक होता है, तब 
यह कर्मों के उदयानुसार परिणत होता रहता है, किन्तु जब उसके ऊपर कर्म- 
भार हलका होता है और कर्मों का उदय मन्द पडता है, तब यह पुरुषार्थ करके 
अपने उद्दं श्य की सिद्धि करने मे सफल हो जाता है | परन्तु आज तो लोगो के 
कर्मों का ही प्रावल्य देखा जाता है । कर्मोदय की प्रबलता में भात्मा वास्तविक 
पुरुषार्थ से हीन हो जाता है जिसके कारण आज ये नाना प्रकार के कर्मों के 
सेल दिखाई दे रहे है और असभव वाते भी सभव दिखाई दे रही हैं । आज 
जो हम धनी को निर्धत और सुखी को दु खी हुआ देखते हैँ, वह सव कर्मो का 
ही खेल है ! 

भगवान्‌ महावीर के समय राजपुरी नगरी का राजा सत्यन्धर था । उसने 
स्त्री-भोगासक्ति से अपना राजपाट एक भतन्री को सौप दिया । मत्री ने सदा के 
लिए राज्य हस्तगत करने के लोभ में राजा को मरवा दिया । उसकी रानी 
गर्भवती थी । मरने से कुछ समय पूर्व उसने मयूरयत्र से विठाकर उसे राजमहल 
से उडा दिया । वह श्मसान मे जाकर उतरा और राजी के वहा पुत्र पैदा हुआ। 
उस समय का वर्णन करते हुए बाचारय ने कहा है-- 
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जीवाना कर्मवैचित्री श्र तचन्‍्तः श्र तौपुरा | 
पश्येयुरघुनेतीव श्रीकल्पाध्भूदकिज्चना ॥। 
पुवीह्व॒पूजिता राज्ञी राज्ञा संवापराह्लके । 
प्रेतभूशरण्पा5्भृत्पापाद्विभ्यतु पण्डिताः ॥। 


जो लोग जीवो की कर्म-विचित्रता को पहिल शास्त्रो मे सुना करते थे, वे 
लोग आज प्रत्यक्ष में देख लेवे कि वह लक्ष्मी के समान रानी अकिचन हो गई । 
जो रानी प्रात कान राजा के द्वारा पूजित और सन्मानित हो रही थी, वही 
सायकाल मे प्रेतभमृूमि (मसान) के शरण को प्राप्त हो रही है। आचार्य कहते 
है कि कर्मो की ऐसी दशा देखकर ज्ञानी पडितजनों को पाप से डरना चाहिए । 

भाई, सदा से ही इस प्रकार की अनेक घटनाए होती रही हैं और आज भी 
हो रही है, कि प्रात काल जिनके द्वार पर मगल गीत गाये जा रहे थे, साय* 
काल के समय वहा पर रुदन और हाहाकार सुनाई देता है। सवेरे जो श्रीमान्‌ 
थ्‌, शाम को वे ही भिखारी बने दिखाई देते हैं। कल जो आबाद थे, वे आज 
वर्बाद हुए नजर आ रहे है । परोक्ष में भी इन कर्मो ने जो खेल खिलाये है, 
उन्हें भी हम आप सूत्रों में सुनते आरहे है । 

राजा श्रणिक मगध देश का अधिपति था । अभयकुमार उनका प्रधान 
मंत्री था। वह श्र णिक के पाच सी मत्रियों मे सवसे अधिक बुद्धिमान था। जब 
भगवान्‌ महावीर राजगृही नगर में पधारे, तव अनेक राजा-रानियो ने तथा सेठ 
सेठानियो आदि ने भगवान की सेवा में उपस्थित होकर भगवती दीक्षा धारण 
वी । अनेक व्यक्तियों ने श्रावक के ब्रत भी धारण किये । 

उस समय अभयकुमार ने विचारा कि मेरे अनेक साथियो ने भगवान से 
दीक्षा लेबर जात्म-यल्याण कर लिया । परन्तु मेरा आत्म-कल्याण कब होगा ? 
टस प्रयार दीक्षा लेने के भाव से वे श्रेणिक के पास गये और बोले--महाराज, 
मे झापही सेवा बहत समय से करता आरहा हु। अब इस कार्य से मुझ 
नवराय मिट जाय तो अच्छा रहेगा | क्या आप अब मुझे आत्म-कल्याण करने 
वी अ्यज्षा देगे * जब मेरे भाव भगवान महावीर की सेवा में पहुच कर दीक्षा 
सेने है है । 


हि 
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श्रेंणिक ने कहा--अभयकुमार, मैंने दूसरे पुत्रो को और रानियो को तो 
दीक्षा लेने की आज्ञा दे दी है। परन्तु तुझे आज्ञा नही दे सकता। हा, मेरे मरने 
के पण्चात्‌ तू दीक्षा ले सकता है। भाई, श्रणिक के हृदय मे अभयकुमार के 
प्रति प्रेम भी अधिक था और राज्य-सचालन का स्वार्थभाव भी था। बत 
उन्होंने कहा---अभयकुमार, जब तक तू मेरे पास है, तब तक मुझे राज्य की 


कोई चिन्ता नही है । 

अभयकुमार ने कहा--महाराज, आप मुझे आात्म-कल्याण का अवसर कब 
देंगे ? श्रेणिक ने कहा---अभयकुमार, जब में कह दू 'जा र जा अभय । तब 
तू दीक्षा लेने के लिए जा सकता है। यह सुनकर अभयकुमार का चित्त 
शान्त हुआ अब अभयकुमार उस समय की प्रतीक्षा करने लगे। और मन 
ही मन भगवान से प्रार्थना करने लगे---हे भगवन, मुझे वह शुभ अवत्तर 
कब प्राप्त होगा, जब मैं आपकी सेवा मे उपस्थित होकर भगवतीदीक्षा 
अगीकार कर सकूं ? परन्तु राजा श्रेणिक यह आाज्ञा स्वस्थ चित्त से कब देने 
वाले थे ? 

राजा श्रेणिक का महारानी चेलना पर भी अपार प्रेम था। क्योंकि चेलना 


८ 


के आने के पश्चात्‌ राज्यश्री भी खूब वढी थी और श्रेयिक्र के दीवन में भी 
धर्म की अभिवृद्धि हुई थी। इसलिए राजा उसे अपना उपच्यर करने वाली 


८ 
यदि 


मानते थे । राजा का चेलना पर इतना अधिक प्रेम या कि यदि हजार आदमी 
भी आकर चेलना के विपय में कोई आखो देखी भी हव्येन्ट हत को कह, तब 
भी राजा उसे सच नहीं मान सकता था। पर भाई, इन कर्मों का खेल पी 


कितना प्रवल है, यह देखी । 








है 


हो? /2 
न्भि 


चेलना पर वहम 


एक समय की वात है कि सत्य क्षेघिन और चसनी चेलना घबनागार हे 





सो मे च्य एक्त हाय रजाई ये वाहि न 

रहे थे । नींद म चेलना पृत्र एक छाव रवाइ से दाहिर रह गया / हीत 

अधिकता से वह बकड़ गया। दादी ब्ये छत नींद खली तो उसने हाव हरे सवार 

फे करने का प्रयत्न कक स्का 
भीतर करने का प्रवत्त क्या । मगर वह शीत से इससा झुल्म हो * 


श्‌ 
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कि करने पर भी वह रजाई के भीतर नही हुआ । तब अचानक चेलना के मुख 
से निकल गया कि 'उसका कया हाल होगा ” इसका भाव यह था कि जो साधु 
तालाब के किनारे बिना वस्त्र ध्यान लगाये खडे है, ऐसे शीतकाल मे उनका 
क्या हाल होगा ।' इस वाक्य के मुख से निकलते ही राजा की नींद खुल 
गई । वे सोचने लगे कि अरे, मैं तो आज तक इसे पतिक्नता मानता था। 
परन्तु यह तो कह रही है कि “उसका कया हाल होगा ।” इससे ज्ञात होता है 
कि इसका किसी अन्य पुरुष से अनुचित सम्बन्ध है और उसी का विचार करके 
ऐसा यह कह रही है । और उसकी चिन्ता कर रही है। बस, यह पतित्रता 
नही है । 

अब राजा ने न तो इस बात का कुछ निर्णय ही किया और न रानी से 
कुछ पूछा ही। वह रात उन्होने बडी कठिनाई से काटी । प्रात काल होते ही 
नित्य क्रियाओ से निवृत्त होकर ओर वस्त्राभूषण पहिन कर वे भगवान महावीर 
के दर्शन करने को रवाना हो गये । इसी समय अभयकुमार सामने आगये और 
उन्होने महाराज को नमस्कार किया । श्रेणिक ने कहा--अभयकुमार, जाओ 


और चेलना के महल के चारो ओर ईंधन और घास-फूल डालकर के उसमे 
आग लगा दो । 


श्रेणिक के मुख से ये शब्द सुनते ही अभयकुमार एक दम स्तम्भित हो 
गये ओर बडे भारी विस्मय मे पड कर विचारने लगे कि जिस चेलना रानी 
पर महाराज का असीम प्रेम था, उस पर आज सहसा इतना रोष क्यो ? आज 
महाराज के मन मे इतना आकस्मिक परिवर्तत क्यो हो गया ? बहुत सोच-विचार 
करने पर भी वे कुछ निश्चय नही कर सके । वे यह बात भी भलीभाति जानते 
थे कि महाराज जिस बात का निश्चय कर लेते है, उसे पूरा करके ही रहते हैं । 
वे भारी असमजस मे पडे कि मैं क्या करू ? क्‍या केवल महल को ही जलाऊ , 
अथवा चेलना रानी को भी उसके साथ मे जला दू ? अरे, महाराज भी कितना 
अन्याय कर रहे है कि इधर तो निरपराधिनी रानी को जलाने की आज्ञा दे रहे 
हैं और उधर भगवान के दर्शनार्थ भी जा रहे है । मैं केसे यह भयकर पाप-कार्य 


करू ? उसने यह भी सोचा कि यद्यपि श्रे णिक महाराज ने जलाने का आदेश 
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दिया है, तथापि मैं माता चेलना को कैसे जीवित जला दू ? आखिर वे मेरी 
माता हैं। ऐसा सोच-विचार करते हुए वे रानी चेलना के पास पहुचे । और 
उन्हे नमस्कार करके बोले-- मा साहव, आप तल-घर में चली जावें । चेलना 
ने पुछा--क्यो वेटा, क्या वात है ” अभयकुमार बोले, अभी ऐसा ही अवसर 
है । चेलना ने फिर पूछा--अरे, कुछ तो बता ? कया बात है ? 

अभयकुमार ने कहा--आप पहिले तलघर मे चली जावें। मैं पीछे वता 
दूगा। विवश होकर चेलना तलघर में चली गई । तत्पश्चात महाराज के 
आदेशानुसार महल के चारो ओर ईंधन, घांस-फूस डलवा करके आग लगवा दी। 
देखते ही देखते वह विशाल महल जलकर राख हो गया। भाई, राजाओं 
को विवेक नहीं होता । उनके तो मन मे जो भी बात जम जावे, उसे ही कर 
गुजरते हैं । 

राजा श्रेणिक भगवान की वन्दना करके धर्मोपदेश सुनने को बैठ गये । 
भगवान ने अपने दिव्य ज्ञान से जान लिया कि यह रानी चेलना का चादना 
करके आया है। तब भगवान ने कहा--श्रोताओ, राजा चेटक की सात पुत्रिया 
हैं, वे सातो ही रत्नो की मजूपा, वोधि की खानि, धर्म की घारिणी ओर शीलवती 
पतिन्नता है । उनमे से किसी के भी भीतर राई बराबर भी दोष नही है । 


ज्यों ही भगवान के मुखारविन्द से निकले हुए ये शब्द राजा श्रेणिक ने 
सुने कि त्यो ही सोचने लगे---अरे, गजब हो गया । मेरी रानी चेलना भी तो 
उन सातो मे से एक है। जब भगवान के श्रीमुख से ये शब्द निकले हैं, तब 
तो चेलना अवश्य ही निर्दोष है। हाय, मैंने तो उसे दोपी समझ कर महल- 
सहित जीवित जलाने का हुक्म दे दिया है। हाय, मैं बिना निर्णय किये ही 
यह क्‍या कर बैठा ? ऐसा सोचते और पश्चात्ताप करते हुए श्रेणिक अति खिन्न 
मन से उठे और भगवान की वन्दना करके घोडे पर सवार हो पवन वेग से 
राजमहूल को चल दिये । मार्ग मे घोडे पर चढे और सामने आते हुए अभयकुमार 
मिले। उन्हें देखते ही श्रेणिक ने पूछा-अभयकुमार, क्या महल जला दिया ? अभय 
ने कहा हा महाराज, आपकी आज्ञा का पालन करके ही आ रहा हू । तब 
श्रेणिक ने कहा--'जा रे जा अभय, तुझ में जक्ल नही है ।' 
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अभय कुमार ने ज्यो ही श्रेणिक के मुख से उक्त शब्द सुने तो वे सीधे 
भगवान के समवसरण मे पहुचे और वस्त्राभूपण उतार कर, तथा पत्रमुष्टि 
केश लोच करके भगवान के सम्मुख उपस्थित होकर वोले-भगवन्‌ ! मुझे भगवती 
जैनेश्वरी दीक्षा दीजिए । इस प्रकार दीक्षा धारण करके अभयकुमार मुनियो 
की श्रेणी मे जाकर बंठ गये । 


इधर राजा श्रेणिक जब राजमहल पहुचे तो देखा कि रानी चेलना का 
महल जलकर राख बन चुका है। उसे देखते ही वे विलाप करने लगे--हाय, 
चेलने, तू कहा चली गई ? हाय, मैंने अपने ही मुखर से अपना यह क्‍या 
सत्यानाश करा डाला ? इस प्रकार कुछ समय तक विलाप करते हुए विचार 
आया कि अभयकुमार इतना मूर्ख नही है कि रानी को भी जला दे । अवश्य 
ही उसने चेलना को कही न कही छिपा दिया होगा ? यह विचार कर 
उन्होने उस भस्म हुए महल के बीच में खडे होकर 'चेलना, चेलना' पुकारना 
प्रारम्भ किया। चेलना ने ज्यो ही महाराज के ये शब्द सुने तो तलघर मे 
से आवाज दी--महाराज, मे यहा हू । यह कहती हुई चेलना तलघर से 
बाहिर निकली । उसे बाहिर निकलती हुई देखकर श्रेणिक का जी मे जी 
आया और चेलना की ओर स्तनिग्ध दृष्टि से देखते हुए वोले--अरे, मैंने तो 


तुझे जला देने का हुक्म दे दिया था । परन्तु अभय की सूझ-बूझ से तू बच 
गई है। 


कुछ देर के बाद श्रेणिक को याद आया कि अरे, मैंने तो अभयकुमार 
को यह कह दिया - 'जा रे अभय, जा'। कही वह भगवान के पास जाकर 
दीक्षा न ले लेवे ” यह विचार कर वे तुरन्त वापिस गये । वहा जाकर देखा 
कि अभयकुमार तो समवसरण मे दीक्षा लेकर मुनियो की श्रेणी मे बैठे हुए 
है। तब श्रेणिक ने भगवान से कहा - हे त्रिलोकीनाथ, आपने यह क्‍या किया ? 
फिर अभयकुमार से बोले--चलो अभयकुमार, घर । तुम्हारे विना हमारा 


राजपाट कौन सभालेगा ? भाई, जब मनुष्य के ऊपर बीतती है. तभी पता 
चलता है। 
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जब अपने ऊपर बीते तब ? 


ब्यावर में एक श्रावक था। वह घर्मं की दलाली का काम भी बहुत करता 
था | वह जिस किसी के यहा जाता, उससे कहता -आपकी तो बडी पुण्यवाती 
है, जो आपके यहा से अमुक व्यक्ति दीक्षा ले रहा है। धन्य है आपको। इस 
प्रकार वैरागी भाइयों के घरो पर जाता और अपनी वात की करामात से घर- 
वालो को तैयार करके दीक्षा की आज्ञा दिलवा देता था | कुछ समय के पश्चात्‌ 
उसके दोहिते को ही वैराग्य आ गया । जब उसने कहा - मैं तो दीक्षा लूगा | 
तब वही भाई वाजारो मे जाकर लोगो से कहने लगा-अरे, इन साधुओ की बुद्धि 
को भी क्‍या हो गया है ? ये तो बच्चो को वह॒का देते हैं। अब तो मे इन 
साधुओं का मुख भी नहीं देखणा । उसने लडके को पकडकर घर में बन्द कर 
दिया | वैरागी ने कहा--आप कुछ भी करें, परल्तु मैं तो दीक्षा लेकर के ही 
रहुगा । वह भाई वोला--मैं तुझे हगिज दीक्षा नही लेने दूगा । फिर दो दिन 
बाद वह सन्‍्तो के पास पहुचा और उनसे कहने लगा--महाराज, आप यहा से 
विहार कर दीजिए | यदि विहार नही करेंगे तो मैं आत्मघात कर लूगा। 
यद्यपि वे मुनिराज तपस्वी थे और तेले-तेले पारणा करने वाले थे, तथापि 
उसने उनकी भी चतुराई भुला दी। जब में वहा गया तब वह श्रावक भाई 
आकर जमा हुआ था। मैंने उपदेश मे कहा--देखो भाई, जो धर्म की दलाली 
करता है, वह तीर्थंकर गोत्र को वाघता है। फिर उस भाई को लक्ष्य करके 
कहा--अभी तक पराये घर की ही दलाली करते थे । जब घर पर बीती, तब 
मालूम पडी ! अरे, अन्य लोग क्‍या विना मा-वाप के हैं । वह कहने लगा--- 
महाराज, वात तो सच है। परत्तु मेरे कलेजे मे आग लगी हुई है। मैंने कहा 
--भाई, पराये घर की दलाली सरल होती है। उसमे क्या लगता है ? केवल 
मुख से दो-चार वातें ही तो कहनी पडती है | परन्तु जब घर की दलाली का 
अवसर आता है, तब कलेजे में आग लग जाती है ! सुनकर वह भाई चुप 
हो गया । 


जाप लोग अभी यहा पर बेठे है और तपस्या करने की चर्चा चले तो 
आप दूसरे से झट कह देंगे कि बरें, सेला कर लो, बठाई कर लो, पचरगी 
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मो ४ मी पर यो । और जब वे आपसे कहे कि आप भी करो । तव आप झट 
० ०7 छि मुझ में तो तपस्या नहीं होती है। भाई, दूसरे से तो कहना 
हाय / । परन्‍्यु जब स्वग्न गसस्‍ने का अवसर आता है, तव अगल-बगल झाकने 
बल ही 
परत नाई, जभसाुमार मुनि ने श्रेणिक से कहा--राजन्‌ | हमारा-आपका 
ए गया संम्मरय ससाप्त हो गया है। अब में वापिस घर को जाने वाला नहीं 
॥ ये थेणि योगे- तुमने मेरी आज्ञा के विना दीक्षा कैसे ते ली ? तब 
जप मसिशात ने गटा- राजन, अपने वचनो को याद करो। आपने कहा था 


$ | नये जा। आपके यह बहने पर ही मैने आकर के दीक्षा ले ली । 


५ गाया न एिय ने कटा--भरे, मैंने जाने को नही कहा था। वह तो क्रीध 
«75 दा। ४ अप तुम मेरे साथ चलो | अभय मुनिराज ने कहा--राजन्‌, 
/ शाण का सी 7 मि गहत्याग करते फिर वापिस प्र को जाऊ ? अब 
५७ इगपब हीतिए। जस्त में श्रेणिक निराण होफर और भगवान की वन्दना 


शर 7 पादिस सोट़ थागे । 
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के अजर-अमर स्थान को भी प्राप्त कर लेते हैं। भाई, ये सब समय की बातें 
हैं। व्यवहार में दुनिया भी कहती है कि समय वलवान्‌ है, “वक्त पाहुनी है' 
यह आत्मा भी समय के निमित्त को पाकर ही काम करती है। 

भाइयो, यदि आत्मा के अजर-अमर स्थान को प्राप्त करना है तो कर्मों 
से नाता तोडो । जब तक नाता नहीं छूटेगा, तव तक आत्मा के स्थान को 
प्राप्त नही कर सकोगे । 
वि० स० २०२७, आसोज वदि-३ 

सिंहपोल, जोधपुर 

७ 


प्र आत्म-सिद्धि 





सज्जनो, आज का विपय है आत्मसिद्धि । वैसे तो शास्त्रो मे अष्ट-सिद्धियो 
और नव-निधियो का वर्णन किया गया है। और इनको पाने के लिए सारी 
दुनिया अभिलाषा करती है । तब लोग चाहते है कि हमारे घर मे आठ-सिद्धिया 
और नव-निधिया आ जावें । परन्तु एक भी सिद्धि और निधि का पता नही 
कि वह कंसे होती है और कैसे प्राप्त की जाती है? भाई, केवल चाहने मात्र 

से इनकी प्राप्ति नही होती है । 
प्‌जी पास से हो तो''' 


आपने किसी शहर मे आढतिया की दुकान पर रकम जमा करा रखी है। 
अब यदि आप उस शहर मे पहुचते है और दुकान पर जाते है, तो वह देखते 
ही आपके सामने आता है, आपका स्वागत करता है और अन्य लोगो से आपका 
परिचय कराता है। इस प्रकार आपको वहा आदर-सत्कार भी मिलता है और 
खाने के लिए भी वढिया तर-माल मिलते हैं। वह यह सब क्यो करता है ? 
इसीलिए कि आपकी जो रकम उसके यहा जमा है, वह आप वापिस न कर 
लेवें। दुनिया वडी होशियार है । बिना स्वार्थ के क्या कोई किसी को पूछता है ” 
नही पूछता । कहने का साराश यह कि आपकी रकम जिसके यहा जमा है 
उसके यहा जाने पर आदर-सत्कार भी मिला और बढ़िया खान-पान भी मिला। 


आत्म-सिद्धि ष्डे 


यदि कोई दुकानदार आप पर पाच हजार रुपये मागता है और आप 
उसकी दुकान के सामने पहुचते हैं तो इतना वह अवश्य कहेगा कि आइये । 
परन्तु आपके दुकान पर बैठते ही कहेगा--भले आदमी कव से कह रहा है कि 
रुपये दूगा पर आज तक एक भी पैसा जमा नही कराया है ? यदि तुझे कुछ 
भी शर्म हो तो इसी समय हमारी सारी रकम लाकर दे। यदि सात दिन के 
भीतर रकम नहीं आई, तो तेरे ऊपर अदालत में दावा दायर कर दिया 
जावेगा । भाई, इस दुकानदार के यहा जाने पर न तो स्वागत-सत्कार हुआ 
और न खाने को तर-माल ही मिले ? प्रत्युत फटकार, धुतकार और गालियो 
की बौछार अवश्य प्राप्त हुई । 


इसी प्रकार अपने पास मे पूर्व की पुण्यवानी जमा है, तव तो आप जिस 
वस्तु की कल्पता करेंगे, वह अनायास ही प्राप्त हो जायगी। परन्तु इसके 
विपरीत यदि पुण्यवान्ती पोते नहीं हैं और फिर किसी बडी वस्तु की इच्छा 
करोगे, तो वह कैसे प्राप्त हो जायगी ? कभी नहीं होगी भाई, यह पचायती 
तो दुनिया की है। हमको इस विपय मे अधिक विचार करने की आवश्यकता 
नही है । ढुनिया खाली दे, या भरी दे, यह दुनिया का काम दुनिया करे । हमे 
तो आठ-सिद्धि और नव-निधि की भी आवश्यकता नही है। 


भाई, अपनी वस्तु तो निराली है और उसी पर आज हमे कुछ विचार 
करना है। वह निराली वात है आत्मसिद्धि की । अर्थात्‌ आत्मा की सिद्धि कैसे 
हो ? इसके लिए हमे किसी बडे सेठिया, आडतिया या दलाल को पकडने की 
आवश्यकता नही है । हम अपनी आत्म-सिद्धि स्वय कर सकते हैं। इसके लिए 
हमारे भीतर अपनापन आवश्यक है। क्योकि हमे अभी त्तक अपनापन प्राप्त 
नही हुआ है। अभी तक तो हमारे भीतर परपना ही है । हमारे द्वारा दूसरे ही 
दूसरों का काम हो रहा है । जपना काम नहीं हो रहा है । 
कौन अपना ? कौन पराया ? 
आप लोग कहेंगे--महाराज, हम तो अपना ही अपना काम दिन-रात 
करते है । हम तो दूसरे का कुछ भी काम नही करते हैँ | फिर आप यह कैसे 


कहते है कि परका ही काम कर रहे हो? परस्तु भाई, मैं पूछता हू कि आप 


छड घवल ज्ञान-धारा 


जो शरीर को नहला रहे है, बढिया वस्त्राभूषण पहिना रहे है, अच्छे-अच्छे 
भोजन करा रहे है और शरीर को सब प्रकार से सहायता पहुंचा रहे है, तो ये 
काम अपने हैं क्या ” यदि यह शरीर अपना होता, तो यह मरण के समय 
अपने ही साथ चलता ” परन्तु यह साथ नही जाता है, इससे सिद्ध है कि यह 
अपना नही है। इस प्रकार पहिले तो आप इस अपने से भिन्न पर-शरीर के 
लिए काम कर रहे हैं । इसके बाद स्त्री के लिए, पुत्र के लिए, माता-पिता के 
लिए, पुत्री-जमाई के लिए, पोते-पोतियो और दोहिते-दोहितियो के लिए काम 
कर रहे हैं और यदि इनसे अवकाश मिल गया तो मित्रो और पडौसियो के 
लिए काम करते है । मैं पूछता हू कि क्‍या ये अपने हैं ? अरे ! 
जहां देह अपनो नहीं, तहां न अपना फोय । 
घर संपति पर प्रगठ ये, पर हैं परिजन लोय !। 
भाई, जब अपने जन्मते हो साथ आया यह शरीर अपना नही, तब शरीर 
के साथ सम्बन्ध रखने वाले ये माता-पिता, भाई-बहिन और स्त्री-पुत्रादि अपने 
कंसे हो सकते है ” कभी नही हो सकते है | ये तो सब प्रत्यक्ष ही पर दिख रहे 
हैं । उनके लिए जो हम काम रहे है, वह सब पराया काम है । हम जो उनके 
लिए किये जाने वाले कार्यों को अपना मान रहे है, सो यही सबसे बडी भूल है ! 
परन्तु इस भूल को बताने वाला कौन है ” क्योकि मनुष्य को अपनी भूल स्वय 
इृष्टिगोचर नही होती है । इसे बताने के लिए तो तीसरे की ही आवश्यकता 
होती है । वह भूल बताने वाला है--सम्यग्ज्ञान । जब आत्मा को भेद-विज्ञान 
हो जाता है, तभी वह जान पाता है कि अभी तक जिनको मैं अपना समझ 
रहा था, वे सब तो वस्तुत पर हैं । मेरा स्वरूप इन सबसे पर है। मैं अपनी 
भूल से पर वस्तु को अपना मान रहा था । इसी भ्रम के कारण मैं इस ससार 
“» में अनाविकाल से परिभ्रमण करता आ रहा हू । जब इस प्रकार का भेद-ज्ञान 
प्राप्त हो जाता है, तभी वह कम-बन्धनो से छूटने का प्रयत्न करता है और 
.. तभी आत्म-सिद्धि होती है । इसीलिए महषियों ने कहा है-- मर 
भेदविज्ञानत. सिद्धा: सिद्धा ये किल केचन । 
तस्येवाभावतो बद्धा : बद्धा ये किल केचन ॥ 


आत्म-सिद्ध व 


अर्थात्‌--आज तक जितने भी जीवो ने आत्म-सिद्धि भ्राप्त की है और 
सिद्ध हुए हैं, वे सव भेद-विज्ञान से ही सिद्ध हुए हैं। और आज जितने भी 
प्राणी कर्मों से वधे हुए दिखाई देते है, वे सव भेद-विज्ञान के अभाव से ही 
बधे हुए हैं । 

जो जीव इस भेद-विज्ञान को प्राप्त कर लेते हैं और तदनुसार पराये कार्य 
छोडकर आत्मकार्य में सलग्न हो जाते हैं, वे ही लोग हमारी-आपकी भूल 
बता सकते हैं । वे कहेगे--अरे भाइयों, यह क्‍या कर रहे हो ” अपनी वस्तु 
को सभालो और परवस्तु को छोडो। यह वात वे अपनी कपोल-कल्पना से 
नही कह रहे हैं । किग्तु भगवान ने जो दिव्य उपदेश दिये हैं और जो आगमो 
एव शास्त्रों मे निवद्ध है, उनका मनन-चिन्तन करके और उस पर स्वय अमल 
करके हमे प्रेरणा दे रहे है। वे कहते हैं-- 


ज्ञानी जीव निवार भरम तम, वस्तु स्वरूप विचारह ऐसें ॥टेर॥ 
सुत तिय बन्धु धनादि प्रगट पर, ये सुझसे हैं भिन्न प्रदेशें । 
इनकी परिणति है इन आश्रित, जो इन भाव परिणव वंसे ॥ ज्ञानी०१॥ 
देह अचेतन, में चेतन, इन परिणति हो य एकसी कंसे । 
प्रण-गलन स्वभाव घरे तन, में अज अचल असल नभ जंसे ॥ ज्ञानी ०२॥ 
पर परिणमन न इष्ट अनिष्ट न, वुथा राग रूप हन्द भये से । 
नसे ज्ञान निज, फसे बन्ध मे, मुक्ति होय समप्ाव लये से ॥ ज्ञानी०३॥ 
विषय चाह दव-दाह नसे नहिं, विन निजसुधासिन्धु मे पेसे । 
अब जिनवंन सुने श्रवणनितें, मिटे विभाव करू विधि तेसे ॥ ज्ञानी०४॥ 
ऐसो अवसर फठिन पाय अब, निज हित हेत विलंब करे से । 
पछतावो बहु होष सयाने, चेतन दोल छुटो भव-घमय से ॥ ज्ञानी०५॥ 


हे ज्ञानी जीव, अपना भ्रम-तम दूर करके वस्तु-स्वरूप का विचार कर । ये 
पुत्र-स्त्री आदि जो प्रत्यक्ष ही तेरे से भिन्न हैं। उनकी परिणति उनके आश्रित 
है । उनके पीछे तू अपने भावों को क्यो विगाडता है? और जो तेरा यह देह है, 
जिसे तू अपना मान रहा है सो भाई, देह तो अचेतन है मौर तू चेतन है। फिर 
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दोनों की परिणति एक कसी से हो सकती है ” देह का प्रणगणलन मलिन 
स्वभाव है और तेरा अजर-अमर निर्मल स्वभाव है। इसलिए तू पर-वस्तु के 
परिणमन मे व्यर्थ ही इष्ट-अनिष्ट की कल्पना करके राग-द्व प कर रहा है। 
इस राग-ह्व ष से ही तू बन्धन मे पड रहा है और तेरा विवेक नष्ट हो रहा है । 
यदि तू मुक्ति चाहता है - आत्म-सिद्धि को प्राप्त करना है. तो समभाव को 
धारण कर । इस समभाव से ही मुक्ति प्राप्त होगी । यह जो विपयो की चाह- 
रूपी दव-दाह तुझे जला रहा है, वह अपने भीतरी ज्ञानरूपी अमृतसागर में 
प्रवेश किये विना शान्‍्त नही होगा । हे आत्मनू, अब जिन भगवान के वचनो के 
सुनने का अवसर प्राप्त हुआ है, तो ऐसा उपाय कर कि जिससे तेरी यह विभाव 
परिणति छूट जाय । यह कठिन सुवर्ण-अवसर पाकरके भी यदि तू अपने आत्म- 
हित के करने मे विलम्ब करेगा तो पछताना पडेगा । इसलिए हे चेतन आत्माराम 
स्वभाव-परिणति को प्राप्त करने का प्रयत्त करो, जिससे कि तू भव के भय से 
छूट सको । 

भाई, प्रभु के इन वचनो का जिन्‍्होने भ्रूतकाल में विश्वास किया और 
तदनुसार आचरण किया है, उन्हे आत्म-सिद्धि प्राप्त हुई है। आज तो भगवान 
के वचनो पर विश्वास कर तदनुकूल आचरण कर रहे है, वे भी विदेह क्षेत्रों 
से आत्म-सिद्धि पा रहे है और जो विश्वास के साथ भगवान के कथनानुसार 
आचरण करेंगे, वे नियम से सिद्धि प्राप्त करेंगे । 


जैसे एक वैद्य ने अपने बुद्धि-बल से एक ऐसी औपधि का निर्माण किया, 
जिससे उसका भी रोग मिट गया और उसने जिस-जिसको वह औषधि सेवन 
के लिए दी, उन सबका भी रोग मिट गया । अब बतलाइये कि ऐसा वैद्य यदि 
आपको ओऔपधि देवे तो आपको उस पर विश्वास आयेगा, या नही ? अवश्य ही 
आयेगा। फिर भी कदाचित्‌ यह विश्वास गलत हो सकता है, क्योकि वैद्य 
छम्मस्थ है, अल्पज्ञानी है, अत उससे कोई न कोई भूल होने की सभावना है । 
परन्तु वीतरागी सर्वजदेव ने भव-रोग को मिटाने के लिए जो औषधि बताई 
है, उसमे भूल नही हो सकती है, वह सदा अमोघ और अचूक ही सिद्ध होगी । 
उनके वचनरूपी औपधि मे शका करने की अणुमात्र भी गु जायश नहीं है । 
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उनके वचनो को चाहे निश्चय मे परखो, चाहे व्यवहार मे परखो और चाहे 
राजनीति में परखो, वे सर्वत्र समान रूप से सत्य और अचूक फलप्रद ही सिद्ध 
होगे। ऐसे सर्वज्ष परमात्मा के बचनों पर विश्वास करके और उनके द्वारा 
बतलाये गये मार्ग का अनुसरण करके ही हमे आत्मसिद्धि करनी है। परन्तु 
आत्ममिद्धि तभी होगी, जवकि आपकी पर-पुदूगलो से ससता हंठेगी । आप 
लोग हम से कहते हो कि महाराज, आप तो तिर गये और कीचड से निकल 
गये । परन्तु हम तो अभी तक कीचड मे पडे हुए हैं। परन्तु भाई, हमारे भी 
अभी कई रोग लगे हैं । 
महारा - म्हारा कर रह्या-चेता पुस्तक माल । 
परिग्रह भाष्यो दौर जिन-बोले उपदेश माल ॥ 
देखो, अभी हम भी तो कहते है-- ये हमारे चेले है, यह हमारी सम्प्रदाय 
हैं और ये हमारे पोधी-पत्रे है, आदि । यह तो परियग्रह अभी तक हमारे लग 
ही रहा है। यदि यह परिग्रह उठ जाय तो भव-रोग ही मिट जाय । हमने 
आप लोगो वाला कुटुम्ब-परिवार और धन-घान्य वाला परिग्रह रोग त्तो मिटा 
दिया । किल्तु यह नया रोग लगा लिया है। पहिले एक घर की चिन्ता थी, 
अब हजारो धरो की चिन्ता लग गई । अब तो पहिले से भी अधिक प्रपच पीछे 
लग गया है । इस प्रकार जब हम इस प्रपच भे उलझ गये, तव कैसे मानें कि 
हम फीचड से निकल गये है ” हमे तो ऐसा प्रतीत होता है कि हम पहिले से 
भी अधिक कीचड में फस गये हैं। जो लोग अधिक लम्बी चौडी वाते करते हैं 
और आज चारो ओर से समन्वय-ससन्दय की आवाज भआरही है और कहा जा 
रहा है कि सव एक-रूप मे हो जाओ | और इस राग मे सव अपना स्वर मिला 
कर कहते है कि हा साहब, हमे एक होना है । परन्तु मैं एक बात कहगा कि 
जो राग मे राग मिलाते है, उनके हृदयो को भी तो जरा टटोल कर देखिये कि 
बया वे वास्तव में एक होना चाहते है ? 
समन्वय फंसा ? 
समन्वय का नाश बुलन्द करने वालो के हृदयों मे कैसा समन्वय हो रहा 
है, यह तो दे हो जान सदते हूँ । परन्तु मे इतना कह सकता हू कि समन्वय भी 
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दो प्रकार का होता है। जिससे आप अनुमान लगा सकेंगे कि उनके मन मरे 
कौन से समन्वय का भाव है ”? एक समन्वय होता है खरबुजे के समान और 
दूसरा होता है नारगी के समान । खरबूजे को देखो तो ऊपर से न्यारी-न्यारी 
फाके दिखाई देती हैं। परन्तु अन्दर से चीरकर देखो तो एक रूप में दिखाई 
देता है। दूसरा समन्वय नारगी के समान होता है । अर्थात्‌ नारगी ऊपर से तो 
एक दिखती है। परन्तु उसके छिलके को तोडकर देखो तो अलग-अलग फाके 
निकलती है । इससे आप लोग अनुमान लगा सकेगे कि आज का समन्वय का 
नारा नारगी के समान है। लोग ऊपर से तो समन्वय की डीगे हाकते है-- 
और समन्वय का भाव दिखाते है जब कि उनका हृदय नारगी की फाको के 
समान अलग-अलग है । 
ऊपर से एक : भीतर से अनेक 
भाई, अभी चार दिन पहिले भारत जैन महामडल के लोग आये और 
कहने लगे कि विश्वमत्री दिवस मनाना है। तब मैंने कहा--भाई, अभी तक 
धर का ही प्रेम नही हुआ तो विश्वमैत्री होना तो कोसो दूर है? और आप 
कहा जा रहे है ” तब वे लोग बोले--महाराज, आज हवा ही ऐसी चल रही 
है। अतएवं हमें भी लोगो के साथ चलना पडेगा। मैंने कहा--ऐसे कार्य मे 
मुझे कुछ रस-कस नही दिखाई देता है। और विना रसके काम करने मे कोई 
मजा भी नहीं है। सोचो तो सही ? आप चार आदमी यहा आये है। अब 
चारो के मन में एक भाव आगये कि मैं इनका और ये मेरे है। अब यदि कोई 
छोटा काम आ जायगा तो उसे करने मे देर नही लगेगी। परन्तु चारो के 
हृदय के भाव अलग अलग है और ऊपर से एक दिखा रहे है तो कोई काम 
सफल नहीं होगा । 
आप लोग दुनिया मे चारो ओर हृष्टि दौडाकर देखिये तो यही ज्ञात होगा 
कि सत्र लोग ऊपर से एक होने की वात करते है, परन्तु भीतर किसी के भी 
एक भाव नहीं है। राजनैतिक क्षेत्र में देखे तो वे लोग भी यही कहते है कि 
सम्प्रदाववाद का त्याग करो । सम्प्रदायवाद किसे कहते है ? हजारो लाखो 
व्यक्तियों के एक गुट में मिलने को सम्प्रदाय कहते हैं॥ और उसके प्रति राग- 


आत्म-सिद्धि 


भाव की कट्टरता आ जाना सम्प्रदायवाद कहलाता है। अब आप उनसे भी 
पूछिये कि आप लोगों ने भी इसे जीता है, या नही ? केरल मे इ डीकेट वाली 
इन्दिराग्गघी गई तो वे कहती है कि खास कांग्रेस तो हमारे भीतर ही है। 
हमने भिंडीकेट वाली काग्रेस को वाहिर निकाल दिया हैं। अब वे काग्रेस मे 
नही हैं। सिडीकेट या पुरानी काग्रेस वाले कहते है कि असली काग्रंस तो 
हमारी ही है । इन्दिरा आदि को तो हमने काग्रेस से वाहिर निकाल दिया 
है। अब वे काग्रेस में नही है। अब आप लोग बतावे कि दोनो पा्ियो के 
हुदय उज्ज्वल है, या कोयला के समान काले हैं ” अब सोचिये---दुनिया कहती 
है कि सम्प्रदायवाद को समाप्त करो । परन्तु घे लोग स्वय कैसे सम्प्रदायवाद से 
भरे हुए है ? वे इन्डीकेट और सिडीकेट क्यो बनाये बैठे है ? भाई, दुनिया में 
चौडे-धाड़े सम्प्रदायवाद दिख रहा है । फिर भी वे ही सम्प्रदायवादी लोग 
कहते है कि सम्प्रदायवाद नही रखना । ये वाते देखने की हैं तो राजनीति भे 
देखो कि वहा भी सगठन थोथा रह गया है । 


अव व्यवहार मे देख लीजिए---चारो ओर से ऐसी आवाज आ रही है 
कि ओसवाल ओसवाल एक हो, माहेश्वरी माहेश्वरी एक हो, पोरवाल, 
पोरवाल, अग्रवाल अग्रवाल, वीजावर्गी वीजावर्गी एक हो । ये सब 
अलग-अलग जाति के नाम हैं। परन्तु 'महाजन' नाम में सब जातिया 
आ जाती है। और जाति के दायरे में गिने तो अलग-अलग है। अब 
उनसे पूछो कि क्या एक जाति वाले भाई भी दम भरकर कह सकते हैं कि 
हम सब एक हैं और हमे सवको एक करना है। अन्त में यही कहना पडेगा 
कि विचार तो एक नही है । भाई, जब एक ग्रुप मे भी एक विचार नही हैं, 
तब सव एक कंसे हो सकते है ? जोधपुर भे ओसवालो के तीन हजार घर हैं । 
परन्तु उनमे भी अलग-अलग मत हैं। अलग-अलग जातिया है---दस्सा, वीसा, 
पाचा, टाया आदि । इन सव में भी एकता नहीं है और वे आपस में एक दूसरे 
को हीन-हृप्टि से देख रहे है। व्यापारो-ध्यापारो को भी एक हृप्टि मे नही 
देख नहा है जब एक मोहल्ले में भी एक जावाज नहीं है, तब सारे शहर में 
एक आवाज ऊकँसे हो सकती है? जब सारे शहर की एक आवाज नही हो 
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सकती है, तव सारे मारवाड की एक आवाज कंसे हो सकती है ? जब सारे 
मारवाड की एक आवाज नही, तव समस्त राजस्थान की एक आवाज कं॑से हो 
सकती है ? 
हा, जिस दिन यह सुअवसर और सुनहरा मौका आ जायगा>-जंब कि 
लोग ऊपर से नारे लगाये, या नही लगाये, परन्तु हृदय से एक अवश्य हो 
जायेगे---उस समय न कोई झगडा है और न टटा है। परन्तु आज के युग मे 
ऊपर का यह दिखाऊ एकता का नारा अवश्य है। किन्तु भीतर में मन एक 
नही है । कहा भी है-- 
मन विन मिलवो ज्यो; चाबवो दत होने । 
गुरु विन भणवो ज्यो--जीमवो ज्यों अलूणे । 
जस विन बहु जीवी जीवतो ज्यो न शोहे-- 
त्यो धर्म न होए भावना जो न होए॥ 
भाई, मन तो मिलना नहीं चाहता और ऊपर से कहते है कि नही साहब, 
मिलना पडेगा । सगठन करना पडेगा । जो कहते है कि मैं नही मिलना चाहता 
हू । परन्तु आपने बलातू पकड कर परोसे थाल पर खाने के लिए बैठा दिया । 
अब वह बैठ तो गया और ग्रास भी मुख मे दे रहा है, पर मन मे तो आग 
लग रही है और भीतर ही भीतर कह रहा है कि ये कहा से आ गये और मुझे 
ये विष के ग्रास क्यों खिला रहे है ? अब कहिये--क्या उनका एका हो गया ” 
जो फोडा हो रहा है, वह दवा से ऊपरी तौर पर भले ही भरा हुआ-सा दिखे, 
परन्तु भीतर से क्या वह भर गया है ” भले ही इस समय ऊपर मवाद बहता 
हुआ न दिखे । किन्तु भीतर ही भीतर तो वह बढ ही रहा है, जिसका किसी 
न किसी समय विस्फोट के रूप मे भयकर परिणाम हो सकता है। इसी प्रकार 
सब समाज वाले भीतर के भीतर तो लड रहे है और ऊपर से मिलने का यह 
ढोग रच रहे हैं। भाई, ऊपर से मिलना मिलना नही कहलाता । जब भीतर 
से सबके मन एक हो जाये, तभी मिलना कहलाता है। 
देखो--दात तो सब गिर गये है। अब कहते है कि नयी बत्तीसी बंधवा 
लेंगे और फिर चने भी चबावेगे । ठीक है साहब, चबा लोगे। परन्तु मै कहता 
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हू कि चने तो चवाना दूर की वात है। किन्तु यदि एक फल भी दातो से तोडेंगे 
तो वह भी वाहिर आकर गिर जायगा। तब वह वत्तीसी वधाना व्यर्थ सिद्ध 
होगा । अब कहते हैं कि कुटवाकर-पिसवाकर खालेंगे ! परन्तु वह भी वेकार 
है, क्योकि वह मजा तो दातवाले ले गये । अरे, विना दात के खाना भी वेकार 
है| इसी प्रकार विना मन के मिलना भी वेकार ही है । 
ज्ञान-सिद्धि गुरु से ! 
भाइयो, किसी ने ग्रुरु के पास जाकर के तो विद्या पढी नही । और स्वय 
ही पुस्तक पढ करके पडित वन गया, और अपने को पडित समझने लगा 
तो वह भी ठीक नही है, क्योंकि गुरु से पढे बिना ज्ञान में गभीरता नही आती । 
शास्त्र का रहस्य भी समझ में नहीं, तव वह कैसे रहस्य को स्वय समझेगा तथा 
कंसे ओरो को समझायेगा । फिर पुस्तको के लिखने या छपने मे भी अनेक 
अशुद्धिया रह जाना स्वाभाविक है । जब वह विद्वत्समाज के बीच मे बैठकर 
चर्चा करेगा, तब वह सबकी हसी का पात्र बनेगा । क्योकि उस समय उसके 
मुख से अशुद्ध-वाक्य निकलना स्वाभाविक ही है । कहा है-- 
पुस्तक प्रतयाधीत, नाधीत ग्रुरुसब्निघे । 
सभामध्ये न शोभन्ते जारगर्भ इंच स्त्रिया ॥ 


जिस व्यक्ति ने गुरु से नही पढा और स्वय ही पुस्तक से पढ़कर पडित 
बना तो वह विद्वत्सभा मे कंसा लज्जित होता है, जैसे कि पर-पुरुष से गर्भ- 
धारण करने वाली स्त्री नारी समाज मे लज्जित होती है । 


आप वहेंगे कि महाराज, आज समाज मे यह क्‍या चल रहा है कि कोई 
कुछ लिख देता है और कोई कुछ लिख देता है ? हम तो उनकी परस्पर विरोधी 
बाते पढ़कर के बहम में पड जाते हैँ। भाई, वे पुस्तकें किनकी हैँ ? जो अन्य 
तीथियो को रख कर पढते है, उनकी पढाई वाजारू होती है। वह घर की 
पटाई नही हैँ । वह जैसा पटेगा, वेंसा ही तो उसके दिमाग से निकलेगा। उसे 
वाहिर का जैसा ज्ञान मिला है, वह वैसी ही प्रस्पणा करेगा । जिसने अपने हो 
साधर्मी गुरथों से पटा होगा, वह बपने घर से दाहिर नहीं जायेगा। और 

दर 
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गुरु के विना घर की पढाई का भी कोई अर्थ नहीं है। नमक के विना भोजन 
का कोई स्वाद नही आता है। इसी प्रकार यश के बिना जीना भी वेकार है। 
किसी ने आयु तो अस्सी वर्ष की पाई, किन्तु यण कितना पाया ? कुछ भी 
नही ? वह जहा भी जाता है, वही उसका अनादर और अपयश् होता है। 
भाई, वह जीते हुए भी मृतक के समान है। किन्तु जिसका यश सर्वत्र फैला 
हुआ है, तो वह मर जाने पर भी जीवित ही है। कहा भी है-- 
जिसकी शोभा जगत मे, वा को जीतव धन्न । 
जीवत्त ही मुआ चला, सुणे कुशोभा कन्न ॥ 
और भी कहा है-- 
आस्था सता यश. काये, नह्यस्थायिशरीरके । 

अर्थात्‌ सन्‍त पुरुषों की आस्था चिरस्थायी यशरूपी शरीर मे होती है, 
इस क्षण-भगुर शरीर पर उनकी आस्था नही होती है। 

जिनका यश ससार में फैला हुआ है, वे मर करके भी जीवित है और 
जिनका अपयश सर्वत्र फैल रहा है, वे जीवित होते हुए भी मरे के समान है। 
इसी प्रकार जिनकी भावना पवितन्न नही है, उनकी धर्म-करणी भी किसी लेखे मे 
नही है । क्योकि आचार्यो ने कहा है--- 

“यस्मात्‌ क्रिया: प्रतिफलन्ति न भावशुन्या: ।/ 

अर्थात्‌ भावों के बिना की गई धर्म-क्रियाए भी कोई भी फल नहीं देती 

हैं । कहा भी है कि--- 
“होती नहीं सफल भाव-बिना क्रियाएं ।' 

हा, तो मैं आत्मशुद्धि पर कह रहा था। ऊपर की जो शुद्धिया है-- 
मेल-मिलाप है--उनमे भी जब प्रकृतियो का एकीकरण नही होता है, तब फिर 
आत्म-शुद्धि की मजिल तो बहुत दूर है । जब पहिली मजिल पर चढते हुए ही 
पैर कप रहे है, तब ऊपरी मजिलो को पार करना तो बहुत कठिन है । यदि 
मन से शान्ति आ गई तब किसी दूसरे को कुछ कहने की आवश्यकता नही है । 
फिर तो वह अपने-आप ही अपनी वस्तु को ग्रहण कर लेगा । 

जो मनुष्य बुद्धिमान होते है, उनमे यदि किसी निमित्त से कहा-सुनी हो 
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जाय तो घर पहुचने पर वे दोनों ही विचारते है कि अरे, मेरे से आज वडी 
भूल हुई, जो अमुक भाई से मैंने कड॒वी बाते कह दी । मुझे ऐसा नहीं कहना 
चाहिए था । ऐसा विचार करके दोनो अपने-अपने घर से क्षमा मागने को 
निकले | मार्ग मे दोनों आमने-सामने मिले तो वे दोनों ही हाथ जोडकर 
परस्पर क्षमा मागते है और शुद्ध हृदय होकर गले से गले मिलते है । भाई, 
इसी को सच्चा सम्मिलन कहते है । यही एकता ही सच्ची एकता है। किन्तु 
जहा दोनों ही अपनी भूल को स्वीकार नही करें और एक दूसरे पर दोपारोपण 
करें, वहा कभी मेल-मिलाप नही हो सकता है। शुद्ध हृदय वालो का सम्मेलन 
टिकाऊ है, वह हमेशा रहेगा, क्योकि दोनों के हृदय पवित्र हो गये हैं । वे 
आगे कोई भी ऐसा कार्य नही करेंगे कि जिससे परस्पर मनोमालिन्य उत्पन्न हो। 
लोग कहते है कि खमत-खामणा कर लो | मैं पूछता हू कि उनको तिरना 
है, या आप लोगो को तिरना है ? यदि आपको तिरना है तो त्तीर पर आपको 
ही जाना पडेगा । जो भीतरी भावों के बिना लोगो के कहने-सुनने से काम 
किया जाता है, उसका कोई महत्त्व नही है । किन्तु जो अपने हृदय की प्रेरणा 
से काम किया जायगा, वह सदा सफल होगा और उसी का महत्त्व माना 
जायगा । 
आत्म-सिद्धि फहा ? 
भाई, आत्मसिद्धि अपने भीतर ही है। आपने कोई भूल की और उसे 
स्वीवार वार लिया--उसका पशण्चात्ताप कर लिया | बस, यही आत्म-शुद्धि है 


और यही जात्म-सिद्धि है। आत्म-मिद्धि के त्तीन मार्ग हैं-- 


निज आत्मा को दमनकफर पर आतम क्यो चोन 

परमात्मा फो भजनफर जो तू है परदीन ॥ 
भानियों ने आत्म-सिद्धि वा यह मार्ग बतलाया है कि पहिले अपने भीतर 
पो भूलो मो देखो, अपनी झमिया देखो और उन्हे छोडो। दूसरों को खोटा 
मत वो, पराई दुराई मत बरो । विन्तु यह देखो कि अमुक व्यक्ति जो इतनी 
जेधिय आत्मोरति के शिखर पा पहूचा है, नो उसमे वौन-कोन से विशेष गुण 


। 
कक 


९ ? ये गुण मुसे उसे प्राप्त हो ? पुपी पुरपों को देखकर भानन्दित होओो । जो 
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गुणी पुरुषों को देखकर प्रमोद को प्राप्त होता है, उसमे उन गुणों की प्राप्ति 
स्वयमेव हो जाती है | दूसरा आत्मसिद्धि का मार्ग यह है कि जो बात तुम 
अपने लिए बुरी समझते हो, दु खदायक मानते हो, उसे दूसरे के साथ व्यवहार 
मत करो । मह॒षियों ने कहा है कि--- 
श्रयता धर्मसर्वस्व॑ श्र्‌त्वा चेवावधायंताम्‌ । 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेषा न समाचरेत्‌ ॥ 

धर्म का सर्वस्व यही है, इसे ही सुनना चाहिए और सुन करके हृदय मे 
अवधारण करना चाहिए कि जो-जो कार्य तुम अपने लिए प्रतिकूल समझते हो, 
उन्हे दूसरो के साथ आचरण मत करो । 

जब आपने अपनी आत्मा का दमन कर लिया और दूसरे की आत्मा को 
अपने समान समझ लिया, तभी आप भगवान्‌ के भजन करने के अधिकारी हो 
सकते है । जब तक आपने अपनी आत्मा को नही पहिचाना और दूसरे की आत्मा 
को भी नही पहिचाना, तब तक हरे हरे, शकर शकर या महावीर महावीर करते 
रहो, उससे क्या लाभ होने वाला है | वह तो वैसा ही जाप है जैसा कि द्रुमट से 
सडक कूटने वाले “जय हनुमान' बोलते हुए सडक को कूटा करते है। वे 
हनुमानजी को नही सुमरते है, किन्तु एक साथ हाथ को उठाने को बोलते 
है। ऐसे भोले भक्तो से भगवान्‌ कहते है कि जिसने अपनी आत्मा का दमन 
किया नहीं, और पराये गुण लिए नही, तब तक तुम मेरे भजन करने के अधि- 
कारी नहीं हो । और फिर बतलाया गया है कि-- 

गुणी देखकर करो वन्दना निगुण देख नहीं दष करे । 
डुखी जीव पे करुणा आणे मित्र भाव को पेश करे ॥। 

जिस व्यक्ति में हमको गुण दिखे कि इस व्यक्ति में मेरे से यह गुण अधिक 
है, उसे देखते ही जैसे फला हुआ केले का पेड झुक जाता है वैसे ही झुक जाना 
चाहिए। इसी प्रकार यदि कोई विरोधी मनुष्य मिले तो उसे देखकर द्वप नहीं 
करना चाहिए। तथा दुखी मनुप्यो को देखकर के हृदय में करुणा भाव उमड 
आना चाहिए। और मन में यह विचार करना चाहिए कि हे भगवन्‌, कब ऐसा 


सुअवनन प्राप्त हो क्रि मैं दीन दुखी जन्ने की तन-मन-धन से सेवा करू ? बस, 


आत्म-णुद्धि कप 


सक्षेप में ये ही आत्म-सिद्धि के उपाय है। तत्त्वार्य सूत्रकार ने इसे इस प्रकार 
कहा है-- 
मैत्री प्रमोदफारण्य माध्यस्थ्यानि च सत्त्वगुणाधिक-विलश्यमानाविनयेपु । 
डसी णी व्याग्या अमितगति ने इस प्रकार की है-- 
मत्त्वेषु मंत्री गुणिपुप्रमोदं, विलष्टेपुजीवेपु क्ृपापरत्वम्‌ । 
साध्यस्थ्यवाव विपरीतव॒त्तो सदाममात्मा विदघातु देव ! ॥। 
है भगवन्‌, सर्वप्राणियों पर सदा मैत्री भाव रहे, ग्रणीजनों को देखकर 
प्रमोदभाव प्रकट हो, दुखी जीवो मे करुणाभाव जागृत हो और विरुद्ध आचरण 
बारने वालो पर माध्यस्थ्यभाव रहे । इस प्रकार इन चारो भावनाओ को भाते 
रहने मे जीव की अणुद्ध प्रवृत्ति दूर होती है और छुद्ध प्रवृत्ति प्रकट होती है, 
जिससे सहज में ही आत्म-सिद्धि प्राप्त हो जाती है । 
जब तक उक्त गुण प्राप्त नही होते हैं, जब तक केवल आत्मार्थी कहने से 
या अपने को आत्मार्थी मानने से आत्मसिद्धि नही प्राप्त होती है। तब तक 
तो उन्हें पेटार्थी ही जानना चाहिए। आत्मसिद्धि के हुए विना ज्योतिर्मय निज 
स्वभाव की प्राप्ति असभव है। वक्ता में ये सर्वगुण प्रथम होना चाहिए, तभी 
श्रोताओं को उन गुणों की प्राप्ति सहज में हो सकेगी । 


जैसे कुए में पानी आता है तो उसका प्रथम अधिकारी वह कुड या होज 
है, जिसमे वह पानी आता है। फिर उसका पानी खेली में जाता है और 
तत्पण्चात्‌ वह गेत में जाता हैं। सी प्रकार जिनवाणी-रूप वावडी का पानी 
पहिले व्यार्याता के पास जाता है। यदि याप्याता सदोप है तो उसमे से 
निकलने वाला उपदेश-रुप पानी भी सदोप एवं दुगु णयुक्त हो जायगा । यदि 
पत्ता का हुदप स्वच्छ है, तो उसका प्रभार श्वोनाओं पर भी अच्छा पडेगा और 
दोनों फा ही कल्याण होगा । यदि वक्ता वा हृदय स्वच्छ है और स्वच्छ हो 
उपदेश देता है। फिर भी ख्ोता यदि सदोप है और वह घपने दोपो को दूर 
नर करता है, तो उसवा ही सहित होगा । दत्ता वा तो अपना कर्ैव्य पालन 
परने के वारण पल्याण ही उल्याण है। वदाचित्‌ ऐसा भी होता है कि वक्ता 


रे 


पेंबव उपदेश देता ही है, स्थय सदनुमूत जाचरुण नहीं करता है । किन्तु उसवे 
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उपदेश को सुनकर तदनुकूल आचरण करने वाला श्रोता आत्महित कर लेता 
है और वक्ता खाली रह जाता है । 


इसलिए यह सोचना और विचार करना चाहिए कि आत्म-सिद्धि करना 
बडा गहन कार्य है। इस तत्त्व को समझना, उस पर चलना और अन्त तक उस 
पर कायम रहता बच्चों का खेल नही है। उसके लिए तो भारी त्याग करना 
पडेगा । उसे भारी कुर्बानी देनी पडेगी । भाई, त्यागी महापुरुषो का यह मार्ग 
है। जो महापुरुष त्याग को अपने जीवन का लक्ष्य बनायेगे, वे ही आत्मसिद्धि 
को प्राप्त कर सकेंगे । विना त्याग के इस पर चलना बहुत कठिन है । 
वि० स० २०२७, आसोज वदि-४ 

सिहपोल, जोधपुर 

 छे 


५६ विश्वमेत्री का मंत्र 





आज विश्वमैत्री दिवस के उपलक्ष्य मे आयोजित इस सभा में सती कृष्ण- 
कुमारी जी ने अपनी मधुर वाणी मे विश्वमैत्री के भाव प्रकट किये | तत्त्पश्चात्‌ 
आचार्य श्री तुलसी के अनुयायी प० शकरलालजी ने भी कहा। और इनके 
बाद सती राजश्री जी ने अपनी वुलन्द आवाज से 'समभावी वनो', इस बात 
पर जोर दिया । इस प्रकार ये तीन भाषण आप लोगो ने सुने हैं । 

अब बात यह है कि दृध पी लिया गया, दही भी काम मे आ गया ओर 
मवदसन भी खा लिया गया है। अब तो छाछ रह गई, जो मेरे हिस्से मे आई है । 
पेर | कोई नुकसान की वात नही है, फैयोंकि यदि अधिक माल खाने से पेट 
में आपारा आजाय, रचि कम हो जाय, खाया हुआ अन्न नहीं पचे या अजीर्णे 
हो जाय, तो उस समय छाछ ही वाम में आाती है। भाई, छाछ की ऐसी महिमा 
है। श्सके लिए बहा गया है कि 'तक्त शक्रस्य दुर्लभ” अर्थात्‌ छाछ तो इन्द्र के 
लिए भी दुर्लभ है। तथा स्वास्थ्य ठीक रखने के लिए चिकित्सकों ने कहा है-- 
'भोजनान्ते पिदेतप फि घैथ्वत्य प्रयोजनम्‌' नर्मात्‌ मनुष्य यदि प्रतिदित भोजन 
फे जनत में छाछ्ठ पीवे तो फिर वैद्य का वया प्रयोजन है ? वयोकि उस व्यक्ति को 
भोई रोग उत्पन्न ही नहीं होगा । फिर आज गन यह छाठ नो दुर्लेभ हो रही 
है पि ऐिन्द्रणयों बे भी हाथ नही जाती है। अत में भाषण वो छाछ के समान 


पाम समप्तगर रपघर-उधर मत शखदूना। गिन्तु उसे ध्यान मे एउसदा । 
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कितने ही वक्ताओ ने हिन्दी मे अपने भाषण दिये हैं। परन्तु मैं तो मार- 
वाड में जन्मा हु, इसलिए मुझे तो मारवाडी में ही बोलना पसन्द है। आज 
आप लोगो ने जो भाषण सुने है, उनमे एक ही बात 'विश्वमैत्री' की कही गई। 
अर्थात्‌ सारे विश्व के साथ मैत्री भाव रखना चाहिए । यह बात इन्होने नही, मैंने 
नही, किन्तु भगवान महावीर ने अढाई हजार वर्ष पूर्व कही है | भगवान ने कहा 
है---'मित्ती मे सव्व भूएसु बेरं मज्झं ण केण वि! । विश्व के सवे-प्राणियो 
पर मेरा मैत्री भाव है, किसी भी प्राणी के साथ मेरा वर भाव नही है। प्राचीन 
काल से ही ऐसी स्वरणिम-शिक्षाएं हमारे पूर्वजों को मिली है" और उन्हे ही 
हम लोग आप सबको सुना रहे है । भाई, इन अनमोल वचनो से कितना गौरव, 
कितना बडप्पन और कितना विश्व-बन्धुत्व का भाव भरा हुआ है, यह विचारने 
की बात है । यह स्वणिम दिव्य-उपदेश अपने पास नया नही है, किन्तु पुराना 
ही है। महापुरुषों के प्रताप से ही ऐसी उत्तम शिक्षाए आज हमारे पास बनी 
हुई है । अन्यथा जैनधर्म पर कितनी-कितनी आपदाए आई और कंसे-कंसे विकट 
सकटकाल आये, परन्तु जनधर्म का बचाव हुआ तो केवल भगवान महावीर के 
वचनों से ही हुआ है । 
खमत-खामणा का हां : 
आज लोग कहते है कि खमत-खामणा' करने से क्या होता है ? अरे भाई, 
आप कहो तो इस प्रथा को बन्द कर दे ? परन्तु जो उत्तम काम के लिए 
परम्परा चली आ रही है, तो उत्तम काम करते-करते ही परिवर्तन आते है। 
सद्ि कोर्ट कहे कि जापके शरीर में शक्ति नहीं है, तो रोटी खाने से क्या लाभ 
है ” अरे भाई, यदि रोटी खाना छोड देगा, तो क्या शक्ति आ जायगी ? विना 
याये यथा बह उठ सकेगा ? और क्या कोई काम कर सकेगा ? जैसे शक्ति- 
सेचय ने लिए भोजन करना आवश्यक है, पानी पीना आवश्यक है और नींद 
>ना जावश्यता £। उसी प्रकार आत्मोत्थान के लिए भगवान की वाणी के 
सुन्दर जनमोत बचनों जा ब्यवह्र करना और उन पर अमल करना भी 
शपर्यर है । यिमत-खामणा' की जो परिपाटी चली आ रही है, वह बहुत उत्तम 


है हे 
जे डुर 


पे के द्वारा हम झागे बट सकते है। अत जब तक इन परम्पराओं की 


विश्वमैत्री का मत्र प्‌ 


मर्यादा चल रही है, तव तक सव कुछ ठीक है । यदि ये मर्यादाए हट गई, तो 
फिर कुछ 'भी नहीं है । 
आज लोग औरो का उदाहरण देकर कहते है कि वे ऐसे हो गये, वैसे हो 
गये । परन्तु में पूछू कि आपके घर में क्या घाटा है ? क्या जैनियो मे क्षमावान्‌ 
प्रचारक हुए ही नहीं है ? यहां तो वीरों का मार ही मैत्री है। अभी राजश्री 
सतीजी ने कहा कि 'रागो ये दोसो विय फरम्म बीरया यह वचन अमल 
करने के लिए है, या केवल बोलने के लिए है ? ये वचन तो नवयुवको, वृद्धों 
और वालकों को मानने के लिए हैं। आपको नवीनता लाना है, नये मोड में 
जाना है, परन्तु सब कुछ मर्यादा रखते हुए ही करना है। यदि मर्यादा समाप्त 
हो जायगी तो फिर नवीनता नहीं रहेगी । 
सप्रदाय - वाडा नहीं, मर्यादा है 
भादयो, अपने पूर्वज महापुरुषों ने जो अनेक सम्प्रदाय कायम किये, तो वे 
समाज के तीन-तेरह करने वाले नही थे और न देश के गद्दार थे। उन सबका 
एक ही लक्ष्य धा कि धर्म की मर्यादाओं का सरक्षण किया जाय । जैसे आज 
भारत देश की वडी भारी सेना है, तो उसे एक ही सेनापति गाइड (सरक्षण) 
नहीं कर सवता है। अतएवं जल, थल और नभ-सेना के अलग-अलग सेनापति 
है । वे सव अपनी सीमाओं का सरक्षण करते है । इसी प्रकार से सम्प्रदाय भी 
अपनी-अपनी भर्यादाओं फा सरक्षण फरते हूँ । अत सम्प्रदाय खराब नहीं हैं, 
एिल्तु सम्प्रदायवाद पराव है । भाई, उन महापुरुषों ने ये सम्प्रदाय अपना पेट 
भरने के लिए फायम नहीं फ्यि थे। फिन्तु उनके समय मे घ्मं और समाज 
में आये हुए विषारों फो टूर फरने फे लिए कायम किये थे । फिसी एक मर्यादा 


डर 


में ललने वाले अनेक आदमियों के समुदाय को सम्प्रदाय कहते हैं । यह फोई 
दुरी बात नहीं है। और उसमे मिलने से कोर्ट नुकमान नहीं है। परन्तु 
उनमे मेरी भाव होना चाहिए कि ये दूसरे नहीं और हम दूसे नहीं हैं । देखो 


भरमार घरीए भें शाप, पैर, पेट बादि अवग-जलग णाठ जा है. क्र उन 


न 


कराए सयों या दास नी अलग-पला है। पानन्‍्त वे सव गरीर थे ही एम हू 


पद एनमें से शोर एज भी उस झपना बाम काना छोष्ट दे, या विहत हो 
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जाय, तो उस का प्रभाव सारे शरीर पर पडता है और वह विकलाड् कहलाने 
लगता है। इसी प्रकार समाज मे जो सम्प्रदाय अलग-अलग काम कर रही है, 
यदि उन्हे मिटा दिया जाय या विलीनीकरण कर दिया जाय, तो उससे भी 
कोई प्रयोजन सिद्ध नही होगा । जो मर्यादाएँ बधी हुई है, उनके भीतर रहकर 
के ही धर्म और समाज के उत्थान का कार्य करना चाहिए । भगवान महावीर ने 
ऐसे सुन्दर नियम बनाये और आचार्यो ने ऐसे उत्तम नियम चलाये कि जो सदा 
सर्वे को सुख-दायक है। त्रिकाल मे भी किसी को दु खदायी नही है। परन्तु 
समय के प्रवाह से उनमे जो विकार दृष्टिगोचर हो रहा है, उसे दूर करने 
का प्रयत्त करना चाहिए । 

भाई, खान-पान आदि की असावधानी से आखव मे मोतिया बिन्दु हो गया। 
अब उसे हटाने की आवश्यकता है, आखो को ही फोड देना उचित नही हैं। 
आख तो उत्तम है, ज्योति भी अच्छी है । परन्तु जो उसमे विकार आ गया है, 
उसे ही केवल दूर करना उचित है । इसी प्रकार सम्प्रदाय मे यदि कोई विकार 
हृष्टिगोचर होता है, तो उसे ही दूर करना चाहिए, न कि सम्प्रदाय को ही 
समाप्त कर देना चाहिए । 

सनातन धर्म के विद्वान माधवाचार्य ने कहा कि आत्मोत्थान के लिए तीन 
बातो की आवश्यकता है---भक्ति, दया और विश्वास । यदि ये तीनो बिखरी 
हुई चीजे एकत्रित हो जाये तो भारत का उद्धार हो जाय । भक्ति वैष्णवो मे 
अधिक पाई जाती है । विश्वास जैसा मुसलमानों मे देखा जाता है, वैसा, दूसरों 
मे नही है । और दया जैसी जैनियो मे पाईं जाती है, वैसी दूसरो मे नही है । 
ये तीन बाते जो भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय मे विशेष रूप से पाई जाती हैं, उन्हे यदि 
एकत्रित कर दिया जाय तो भारत का उद्धार होते देर न लगे । कहने का भाव 
यह है कि आत्मोत्यान के लिए भी भक्ति, श्रद्धा और दया इन तीनो की ही 
आवश्यकता है । जब समाज में ये तीनो होगी, तब समाज का उत्थान होने में 
विलम्व नही होगा । 

भाइयो, यदि हमारे भीतर भी विश्वमैत्री की भावना है तो मूत्तिपुजक 
श्वेताम्बर, दिगम्बर और स्थानकवासी तथा तेरहपथी सव एक हो जाये । यवि 


विश्वमत्री का मत्र ६१ 


कोई कहे कि दिगम्वर और श्वेताम्बर में कितने ही मत है । भाई, भले ही उनमे 
अनेक मत हो, परन्तु सबकी मान्यता तो एक ही है। स्थानकवासियों में भी तेरा- 
पस्थी है-ती तेरापन्थ का मतलब है--भगवन्‌, एकमात्र तेरा ही पन्‍थ सच्चा है । 
इसलिए नाम कुछ भी रहा आये, परन्तु दया मे करणाभाव में रहना चाहिए । 
हमे तेरापन्थियो का अनुशासन लेना चाहिए, मूत्तिपूजको की भक्ति लेना चाहिए 
और स्थानकवासियों का विश्वास लेना चाहिए । भक्ति जितनी मूत्तिपूजको मे 
है, उतनी दूसरों मे नही है। वे मृत्तियों के अतिरिक्त आगमो की ज्ञात की भी 
पूजा करते है। वे भक्ति में बहुत आगे बढ हुए हैं। अनुशासन--एक आचाये 
के नेतृत्त में रहकर कार्य करना--यह बात तेरापथियो में विशेष है। और 
क्रियापरता तो स्थानकंवासियों मे कम नही है। ये तीनो बाते अभी न्यारी-न्यारी 
है । अब यदि इनको एकश्रित कर दिया जाय, तो बहुत अच्छा हो ! 


सतीजी ने एक मार्क की वात कही कि दिवाल के तोडने से दीवाला निकल 
जाता है। परन्तु मैं कहता हू कि जब तक दीवाल है, तब तक साहुकारी है। 
यदि दीवाल गिर गईं तो चोरिया होगी। जब जोधपुर के चारो ओर दीवाल 
गिरा दी गई है, तव से चोरिया अधिक होने लगी हैं । इसलिए दीवाल के 
तोदने से दीवाला ही निकलेगा । जो भी गच्छ, पत्य या सम्प्रदाय बनी है, में 
तो उनके संस्थापक आचारयों का वश आभार मानता हू कि उन्होंने इनको 
स्पापित करके धर्म के विविध अगों का सरक्षण कर दिया है । जो वात सरक्षण 
में है, उसे कभी भी काम में लिया जा सकता है। 


सबका ध्येय एक है 

फोई बाप अपने बेटे से नाराज हो गया तो उसने बेटे को पू जी नहीं दी । 

और उसे अपने पास सुरक्षित रथ लिया । जब बाप मर गया और लोग अपना 
रपया बेटे से मागने लगे, तव वह सुरक्षित पू जी उसके काम में आगई । इसी 
प्रयार एमारे पूर्वजों ने विभिन्न सम्प्रदाय बनाकर भगवान्‌ महावीर की देशना- 
रपी घु जी को सुरक्षित रखा है। लोग वहते हैं कि जैन टीले पड गये हैं । 
परन्तु भाएं, अभी तो जैन बहत ठीक रास्ते पर है। उनके वचनों में मर्यादा है 
और पघान-पान तथा जाचार-प्यवहार में भी मर्यादा है। परन्तु आज वी नयी 


8० धवल ज्ञान-धारों 


जाय, तो उस का प्रभाव सारे शरीर पर पडता है और वह विकलाज्ड कहलाने 
लगता है। इसी प्रकार समाज में जो सम्प्रदाय अलग-अलग काम कर रही हैं, 
यदि उन्हे मिटा दिया जाय या विलीनीकरण कर दिया जाय, तो उससे भी 
कोई प्रयोजन सिद्ध नही होगा । जो मर्यादाएँ बधी हुई है, उनके भीतर रहकर 
के ही धर्म और समाज के उत्थान का कार्य करना चाहिए । भगवान महावीर ने 
ऐसे सुन्दर नियम बनाये और आचार्यो ने ऐसे उत्तम नियम चलाये कि जो सदा 
सर्वे को सुख-दायक हैं। त्रिकाल मे भी किसी को दु खदायी नहीं है। पर्तु 
समय के प्रवाह से उनमे जो विकार दृष्टिगोचर हो रहा है, उसे दूर करने 
का प्रयत्न करना चाहिए । 


भाई, खान-पान आदि की असावधानी से आख में मोतिया बिन्दु हो गया। 
अब उसे हटाने की आवश्यकता है, आखो को ही फोड देना उचित नही है । 
आख तो उत्तम है, ज्योति भी अच्छी है । परन्तु जो उसमे विकार आ गया है, 
उसे ही केवल दूर करना उचित है । इसी प्रकार सम्प्रदाय मे यदि कोई विकार 


दृष्टिगोचर होता है, तो उसे ही दूर करना चाहिए, न कि सम्प्रदाय को ही 
समाप्त कर देना चाहिए । 


सनातन धर्म के विद्वान्‌ माधवाचार्य ने कहा कि आत्मोत्थान के लिए तीन 
बातो की आवश्यकता है--भक्ति, दया और विश्वास । यदि ये तीनो बिखरी 
हुईं चीजें एकत्रित हो जाये तो भारत का उद्धार हो जाय । भक्ति वैष्णवो में 
अधिक पाई जाती है । विश्वास जैसा मुसलमानों मे देखा जाता है, वैसा, दूसरों 
में नहीं है । ओर दया जैसी जैनियो में पाई जातो है, वैसी दूसरों मे नहीं है । 
ये तीन बातें जो भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय मे विशेष रूप से पाईं जाती हैं, उन्हे यदि 
एकत्रित कर दिया जाय तो भारत का उद्धार होते देर न लगे । कहने का भाव 
यह है कि आत्मोत्यान के लिए भी भक्ति, श्रद्धा और दया इन तीनो की ही 
आवश्यकता है | जब समाज में ये तीनो होगी, तव समाज का उत्पथान होने मे 
विलम्ब नहीं होगा । 





भाइयो, यदि हमारे भीतर भी विश्वमैत्री की भावना है तो मूत्तिपूजक 
श्वेताम्वर, दिगम्बर और स्थानकवासी तथा तेरहपथी सव एक हो जाये । यदि 


विए्वर्मत्री का मंत्र 8६१ 


कोई कहे कि दिगम्वर और श्वेताम्वर मे कितने ही मत हैं | भाई, भले ही उनमे 
अनेक मत हो, परन्तु सवकी मान्यता तो एक ही है। स्थानकवासियी में भी तेरा- 
पन्‍्थी हैं-तो तेरापन्‍्ध का मतलव है--भगवन्‌, एकमात्र तेरा ही पत्य सच्चा है । 
इसलिए नाम कुछ भी रहा आये, परन्तु दया मे करुणाभाव में रहना चाहिए । 
हमे तेरापन्थियो का अनुशासल लेना चाहिए, मूरत्तिपुजकों की भक्ति लेना चाहिए 
और स्थातकवासियो का विश्वास लेना चाहिए । भक्ति जितनी भुत्तिपूजको मे 
है, उतनी दूसरो मे नही है। वे मूत्तियो के अतिरिक्त आगमो की ज्ञान की भी 
पूजा करते हैं। वे भक्ति मे बहुत आगे बढे हुए हैं। अनुशासन--एक आचार्य 
के नेतृत्व मे रहकर कार्य करना-- यह बात तेरापथियो मे विशेष है। और 
क्रियापरता तो स्थानकवासियों मे कम नही है। ये तीनो बातें अभी न्यारी-न्यारी 
हैं। अब यदि इनको एकत्रित कर दिया जाय, तो बहुत जच्छा हो । 

सतीजी ने एक सा्क की वात कही कि दिवाल के तोडने से दीवाला निकल 
जाता है। परन्तु में कहता हू कि जब तक दीवाल है, तव तक साहूकारी है। 
यदि दीवाल गिर गई तो चोरिया होगी। जब जोधपुर के चारो ओर दीवाल 
गिरा दी गई है, तव से चोरिया अधिक होने लगी है| इसलिए दीवाल के 
तोड़ने से दीवाला ही निकलेगा । जो भी गच्छ, पन्‍्थ या सम्प्रदाय बनी है, मैं 
तो उनके सस्थापक आचार्यों का बड़ा आभार मानता हू कि उन्होंने इनको 
स्थापित करके धर्म के विविध अगो का सरक्षण कर दिया है । जो वात सरक्षण 
में है, उसे कभी भी काम में लिया जा सकता है। 

सबका ध्येय एक है 

कोई बाप अपने बेटे से नाराज हो गया तो उसने बेटे को पू जी नही दी । 
मोर उसे अपने पास सुरक्षित रख लिया । जब वाप मर गया और लोग अपना 
रफया बेटे से मागने लगे, तव वह सुरक्षित पू जी उसके काम में आगई । इसी 
भार हमारे पूर्वजो ने विभिन्न सम्प्रदाय वनाकर भगवान्‌ महावीर की देशना- 
रपरी पूजी को सुरक्षित रखा है। लोग कहते हैं कि जैन ढीले पड गये हैं । 
"एन भाई, अभी तो जैन बहुत ठीक रास्ते पर हैं। उनके वचनो मे मर्यादा है 
और घान-पान तथा आचार-व्यवहार मे भी मर्यादा हैं। परन्तु आज की नयी 


६२ धघवल ज्ञान-घारा 


रोशनी वाले लोग कहते है कि इस त्यागमयी धर्म को उठा दो । इसे समाप्त 
कर दो । भाई, इस प्रकार की नवीनता मे बह जाना ठीक नही है। परल्तु मैत्री- 
भाव का अर्थ यह है कि एक-एक सम्प्रदाय के गुण लो, एक-एक के समीप जाओ 
और एक-एक के साथ मिलकर आगे कदम बढाओ । भाई, इस मुह पत्ती को चाहे 
कोई लम्बी वाधे, या चौडी बाधे, या कोई हाथ मे रखे । इसके रखने का अभि- 
प्राय तो यतना रखने का है । यदि यतना रखते है तो सब मार्गी एक हो जाते है । 
मन्दिरमार्गी कहते हैं कि यतना से बोलो, तेरापन्थी भी यही कहते हैं और हम 
स्थानकवासी भी यही कहते है । अब समझ में नहीं आता है कि फिर झगडा 
किस वात का है ? दूसरे प्राणियो की रक्षा करो, यह सभी कहते हैं। कोई भी 
यह नही कहता है कि हिसा करो और जीवो को मारो । जो सुपात्र है और 
अपने ग्रुरु के वचनो पर चलने वाला है, वह तो कभी नही कहेगा कि जीव को 
मारो । और तीसरी बात है कि झूठ नही बोलना, चोरी नही करना, ब्रह्मचयें 
का पालन करना और ममता का त्याग करना । सभी जैन सम्प्रदाय एक स्वर 
से इन पाचो ब्रतो के पालन करने का उपदेश देते है । क्या कोई जैन सम्प्रदाय 
कहता है कि हिंसा करो, झूठ बोलो, चोरी करो, कुशील सेवन करो और परि- 
ग्रह रखो, आदि । अरे, भाई मूल बात तो सभी सम्प्रदायो मे एक रूप से कायम 
है । हा, कुछ ढीलापन अवश्य आगया है और परस्पर समन्वय नही है । इतने 
पर से ही कुछ लोग कहते है कि समाज तो मुर्दा हो गया ”? अरे भाई, यदि 
समाज मुर्दा हो गया, तो फिर आप कंसे जीवित है ” समाज और हम क्या 
वाफी रहेगे ”? इसलिए ऐसा कहना चाहिए कि समाज जीवित है और जयवन्त 
है । समाज सब कुछ कर सकता है । 

अभी आपके सामने एक वाई सुशीला बोहरा कहकर गई कि गलतफहमियो 
की वजह से यह वात हो रही है । यदि वचनों पर, कलम पर और भावों पर 
' कट्रोल (नियन्त्रण) कर ले, तो फिर कोई भी झगडा नही है। आज से तीस 
वर्ष पहिले खडन-मडन पर अनेको पुस्तके निकली । परन्तु अब किसी के खडन- 
मदन में लिखने के लिए लोगो की लेखनी कपती है । वात यह है कि मन मे 
खडन-मडन के विचार अवश्य आ जाया करते है। परन्तु उन पर नियत्रण 
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रखना आवश्यक होता है । कुछ समय पूर्व परस्पर में अनेक गलत्तफहमिया पैदा 
हो थई थी । वे क्‍यों पैदा हुई ? इसलिए कि लोगो ने अपनी जवान पर 
नियनण नहीं रखा और कलम पर भी नियत्रण नहीं रखा | किन्तु विचारशील 
व्यक्ति को विचारो पर भी नियत्रण रखना चाहिए और लिखने पर भी । आप 
कोई लेख लिखने को बैठे तो तर्क कर सकते है । परन्तु किसी व्यक्ति के चारित्र 
पर या धर्म के ऊपर आक्षेप करता और उसके प्रति बुरे शब्दो का प्रयोग 
करना सर्वथा अनुचित है। यदि आप ऐसा करते है तो यह लडाई-झगडे का 
काम हो जाता है । 

गलतफहमी से बच्चो ! 


भाइयों, हम सबको भगवान्‌ महावीर के झण्डे के नीचे रहना है और 
विश्व मे उसकी आवाज वुलन्द करना है। इसलिए हमे कमर कसकर तैयार 
हो जाना चाहिए। आप लोगो में कमी किस वात की है ? आज जैनियो में 
धन-वल है, वुद्धिवल है और जन-वल भी बहुत है । त्यागभाव तो ससार की 
सभी जातियो से जैनियो का वढकर है | हम छाती के ऊपर हाथ रखकर के 
कह सकते हैँ कि हमारे ग्रुरओ के समान अन्य कोई त्याग नहीं कर सकता है । 
फिर आप लोग क्‍यों कहते है जैनियो में कुछ नही है ” यदि हममे कुछ नही है 
तो फिर हम जैसे भिक्ष॒कों के सामने इतने लोग क्यो एकत्रित होते है ” यदि 
हमारे कहे हुए का असर नही होता है, तो फिर हमारी क्यो सुनते हो ? हम 
जैसा भी कहते है, वैसा आप प्रेम से सुनते है, इसका अर्थ यही हैं कि आप 
लोगो क हृदय में यह्‌ विश्वास जमा हुआ है कि इस धर्म के सिवाय और कोई 
उत्तम धर्म नही है और इस धर्म के गुसुओ के समान दूसरे कोई गुरओं में त्याग 
नही है। इतना सव कुछ होने पर भी एक वात अवश्य है कि हमारे भीनर 
शिथिलाचार आगया है। वह आप में ही नहीं जाया है, विन्तु आपसे पहिले 
धर्म वे. उत्तराधिकारी माने जाने वाले हम लोगो में आया है। हमने अपने 
जेतग-श्लग गीत गाने प्रारम्भ कर दिये। उसवा प्रभाव ज्ञाप लोगों पर नी 
एण हैँ । तभी ज्ञाप लोग वहने लगे कि अमुक महाराज तो ऐसा बहनते हैं और 
जेदुक महाराज ऐसा कहते हैं। इसलिए हमे तो जऊपने ही घरों में धर्मप्यान 
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करना चाहिए | परन्तु भाई, होना तो ऐसा चाहिए कि उनके गुण-गान ये करे 
और इनके गुणगान वे करे । यदि ऐसा करने लग जाये तो फिर यह भेदभाव 
या पारस्परिक विद्व प की बात ही उत्पन्न नही होगी । 


एक समय की बात है कि किसी वन से जिनकलल्‍पी दिगम्वबर सुनिराज 
विराजमान थे और नगर मे स्थविरकल्पी मुनिराज विराज रहे थे । एक भाई 
तमाशबीन वनकर इधर-उधर चक्कर लगाने मे जीवन का सार समझता था । 
वह एक दित वन में गया और जिनकलल्‍पी मुनिराज के सामने जाकर कहने 
लगा--ओ हो, कैसा त्याग है, कैसा अनुपम वैराग्य है, कैसा मन को वश मे 
किया है ” सर्दी-ग्मी की भी कोई परवाह नही है । यदि खाने को मिल गया 
तो शरीर को भाडा दे दिया और नही मिला तो लघन कर लिया । और रात- 
दिन भगवदूु-भक्ति मे ओर आत्म-ध्यान मे लीन हैं। साधुपना तो आप मे है । 
परन्तु जो मुनिराज नगर मे रहते हैं, वे तो मजे से भोजन करते है और मस्त 
पडे रहते है । उनमे कुछ भी त्याग और तप नही है, वे क्‍या साधु है ” इस 
प्रकार उस व्यक्ति ने नगरवासी साधु की निन्‍दा की और उनकी भरपुर प्रशसा 
की । वह जब इस प्रकार के स्तुति-निन्दा रूप वचन कह रहा था, तभी उन 
मुनिराज ने अपने दोनो कानो मे अग्रुली डाल दी । उन्होने ऐसा इसलिए किया 
कि वे न तो अपनी प्रशसा की बाते सुनते थे ओर न दूसरो की निन्‍दा की ही 
बातें सुनना चाहते थे । प्रत्युत जब वह कहकर चुप हो गया, तब मुनिराज ने 
कहा--कि जो लाय (ज्वाला) मे रहते हुए भी उससे बचकर अपना कार्य करते 
है, उनका त्याग सबसे ऊचा है । 
अव उस व्यक्ति ने सोचा कि यहा पर तो मेरी दाल नहीं गली । अत वह 
वन से लौटकर नगर-निवासी स्थविरकल्पी मुनिराज के पास पहुचा और उनसे 
> कहने लगा--महाराज, आपका त्याग अद्भुत है। और आप ही सच्चे साधु है । 
जगल मे जो साथु है, वह क्‍या खाता-पीता है, इसका क्या पता है ? मैं तो 
असली साथु आपको ही मानता हू । उसकी ऐसी बाते सुनते ही उन्त स्थविर- 
कल्पी साथु ने भी अपने दोनो कानो मे अगुली डाल दी । पुन उसके चुप हो 
जाने पर कहा--भाई, जो जगल मे साधु रहते है, वे नग्न रहते है, सर्दी-गर्मी 
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और भूख-प्याम का महान्‌ कप्ट सहते है । में उनकी निन्‍दा नहीं सुनना चाहता 
ह। वे वहुत बडे त्यागी और तपस्वी है । 

जब उसने ये वचन सुने और देखा कि न मेरी यहा पर ही दाल गली है 
और न वहा पर हो गली है, तो सोचने लगा कि ये दोनो तो आपस मे मिले 
हुए है। अत वह उनके चरणों मे पड गया और बोला--महाराज, मैंने दोनो 
की एक दूसरे के सामने भरपूर निन्‍दा की । परन्तु आप दोनो ही सन्‍्तो ने उसमे 
रस नहीं लिया, प्रत्युत कानों में अगुली दे कर अपना उपेक्षा भाव ही दिखाया। 
इसलिए आप दोनो ही जहाज के समान तरण-तारण है । 


भाई, उस कलह-प्रिय व्यक्ति के द्वारा यह विदध्वप की गलतफहमी फैलने 
वाली थी, परन्तु दोनों ही सन्‍्तों ने सावधानी वरत करके उसे सुधार दिया । 
इसलिए आप लोगो का कर्तव्य है कि कलह-प्रिय लोगो के द्वारा जो गलत्तफहमिया 
(भ्रान्तिया) फैले, उनके निवारणार्थ एक ऐसी तटस्थ लोगों की कमेटी बनावे, 
जो कि समय-समय पर उठने वाली सभी प्रकार की श्रान्तियों का परिहार करती 
रहे। जिस किसी ओर से कोई भी वात विद्दे प-चर्धक उठे, वहा जाकर वह 
फमेटी उनसे कहे कि आज के शान्ति और सगठन के युग में आप क्यो खाई-खोद 
रहे हैं। घ्ससे कोई भी उत्तम काम होने वाला नही है। इस प्रकार जहा से 
जो भी विद्वे प एवं फूट बढाने वाली वात उठे, उसे वही समाप्त कर देवे । ऐसा 
करने से जो भ्रान्तिया बढ रही हैं, वे सब समाप्त हो जावेंगी । भाई, सन्‍्तो 
के न तो कुछ लेना है ओर न कुछ देना है । भाव आप लोग ही भरते हैं और 
फिर हमारे ऊपर सवार हो जाते है । अब आप लोग तो यह नियम कर लेवें 
कि शान्ति का वातावरण बनायेंगे और ज्रान्तियो को दूर करेंगे | अब तो सीना 
प्ोनकर जाये जा जाओ और परस्पर मे एक दूसरे का हाथ पकडकर उसमे 
जुट जाबो जोर यह हृढ निश्चय करो कि जब तक समाज मे से अशान्ति नहीं 
3 तेद तेक हम दम नहीं लेंगे। फिर देखो कि शान्ति होने में देर नहीं 
सगेयो । 
हरे, जिन के राज्य थे, भारत सरकार ने उनको ही पीछे ले लिये बौर 
पजण् वे लज्य समाप्त कर दिये, तो समाज की इस जरा सी अशान्ति को 
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और मत्रान्ति-पूर्ण वातावरण को समाप्त करने मे क्या देर लगेगी ” बस, एक 
बार हढता-पूर्वक खडे हो जाओ तो सव म्रान्तिया दूर हो जावेगी । उनके दूर 
होते ही आप लोग देखेंगे कि यह समाजरूपी कल्पवृक्ष फिर हरा-भरा हो गया 
है और उसमे अमृतमय फल लग रहे है। भाई, प्रभु के वचन और उनका 
शासन समाप्त होने वाला नही है। फिर भी इस श्लुव-सत्य के भरोसे ही नहीं 
बैठना है । दुकान तो चलेगी, परन्तु जब रकम की सभाल रखोगे, तभी चल 
सकेगी । आप लोग कम नही हैं । हजारो-लाखो की सख्या में है। वीर-शासन 
के उद्धार, प्रसार और प्रचार का जो भी कार्य आप लोग करना चाहे, वह सहज 
में ही कर सकते हैं । 
आज आप जैनियो की सख्या एक करोड से ऊपर ही है । किन्तु आप लोगो 
की भूल से पिछली जन-गणना मे केवल पच्चीस लाख ही जैनियो की सख्या 
बतायी गई । अब सन्‌ १९७१ में होने वाली जन-गणना के लिए यह आन्दोलन 
चल रहा है कि धर्म के खाने मे प्रत्येक जैन भाई अपनी जाति को न लिखाकर 
'जैन' ही लिखावे । यदि इस प्रकार सभी जैन-सम्प्रदाय वाले अपना सम्प्रदाय- 
व्यामोह छोडकर केवल “जैन” लिखाते है, तब तो हमारे लिए सहज मे ही विश्व- 
मैत्री हो जाती है। क्योकि उस जन-गणना की रिपोर्ट मे सम्प्रदाय का कोई 
स्थान नही रहता है। इस प्रकार से जन-गणना मे जैन-सख्या का भी ठीक ठीक 
पता लग जायगा और सारे पचडे दूर हो जायेगे । जब सरकारी रिपोर्ट सही 
आवेगी, तब सभी सम्प्रदायो को परस्पर मे मिलने का अवसर प्राप्त होगा और 
वातावरण भी शुद्ध बनेगा । इसलिए हमे इस जन-गणना के समय सावचेत 
होकर और भेद-भाव भूलकर धर्म के खाने मे एक मात्र जैन” ही अपने को 
लिखाना आवश्यक है । 
फूट से सहयोगी मत बनो ! 
वाइस सम्प्रदायो का विलीनीकरण सादडी में हुआ। यदि सम्प्रदाय 
का व्यामोह होता तो आचार्य लोग क्या अपनी पदवियाँ छोड़ते ? कभी नही 
छोडते । सारी सम्प्रदायो को समाप्त करके एक श्रमणसघ बन गया । फिर भी 
गलतफहमिया पैदा कर दी गई कि अब हमारा निर्वाह नही हो सकता है। 
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भाई, यहा तो खुला मार्द है। जायें तो उनकी नर्जी है और हहने हैं को 5 


मर्जी है। परन्तु झच्द तो श्रमण ही रहेगा। श्रमप-स्प ने तो गृहस्य तोण 
अलग हैं। परन्तु कहो भी जाओ--श्मण-पर्वाव मे तो रहना ही पद्ेगा ' ह 





आप से पूछता हू कि वे ललग क्यो होते हैं ? ब्ञाप कहेंगे कि उनकी इच्छः नहों 
है। परन्तु मैं ज्टूगा कि उनके जलग होने में जापक्ता प्रताप हैं। शाप जा-जात्ञर 
उनके कान भर देते हैं, कुछ का कुछ भिडा देते है तो वे अलग हो जे हे । 
फिर भी हम और वे अलग नहीं हैं । जो प्रभु के मार्न को ऊच्ा चाठे दिझादे 
ता व मन्री अपने ही वन्चु हैं। वे दुश्मन नही हैं। सबके साथ समभाव रखना 





च् 
चाहिए। परन्तु जो जिनशासन को नीचा दिखाने का प्रयत्न करे और शान 
24%: ' फट ककसन, 


की चुनेती दे, उसक्ते साथ हमारा मन मिला नही, मिलता नहीं कौर मिलेगा 





भा नहीं। क्योकि जो प्रभु के वचन तोडे-फोडे, वे पडित नही है, वे नो पटिदा- 
भास हैं। जो भगवान के दचनो को चुनौती दे, थे जैन-समाज में झादर 

पात्र नहीं हो सकते है। ये स्वार्यी लोग आज तो यहा तक कहने लो हैं कि 
लोच करने मे क्या हैं ? सवारी पर बैठने मे क्या है ” धन रखे तो कया मर 
नहीं रखे तो वया है ? फिर कहने लगेंगे कि यदि साधु स्त्री-सेवन भी कर लेदे 


ते जया है ” जो नोग ऐसे गद्दारो का साव दे रहे हैं, उनको नी मैं मानने के 


। 


तिए तंयार नहीं ह। नमाज के लिए ये खाइया पैदा की जा हीह। भोर 
समाज को नप्द क्या जा रहा है। इन सबने सावधान रहने वी जआवच्पकता है 


अभी जकरलालजी ने कहा किये नवयुवक यहा नहीं जाये हैं। मैं 
गमज्षेता हू कि वे लोग भी इन्हो विचारों के होंगे ? ठीक है, जाओो--मोदर मे 
उठा और प्रचार करो। मैं एसे गये-गुजरो में नहीं हु कि मोदर में बैठकर प्रचार 
पत्ता फिर । इन्हीं नवयुवका की ले लो तो वेडा पार हू । ये लोग कहते है झि 
हप का दीवाजा बेटा नही चुका सकता है भाई, ऐसा बहना ना दुषघाश छा 
पे दाम हैं, हमास नहीं। झरे, बाप का दीवाला तो पत्र हो चराएग । आप 
गई कि पहिते पुत्र है, या पिला २ ये नवयुवक्ञ समाज वे उदीयमान सूय ह 





ने झमे जौर किए मोट कस करे 
फर्लु जे प्टन. ब्न-पाठन मे, जमिनवाणों मे ऊनरन्‍त हो रे जोर णि मोय दे ह। 


| 
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तैयार हो जावे, तो हम उन्हे मान सकते है । यदि छह मास का वच्चा भी 
सीधा रास्ता बताएगा तो क्या नही मानेंगे ” फिर नवयुवक तो हमारी समाज 
के दीपक है। किन्तु वे यद्वा-तद्वा खाना-पीना छोडे नहीं, वीडी-सिगरेट छोडे नहीं, 
और फिर भी हमारे ऊपर सवार होकर आते हैं और कहते है--महाराज, ऐसे 
नही, ऐसे करो, तो हम उनका कहना मानने को तैयार नही है । 


भाइयो, हमे तो भगवान की आज्ञा के साथ आगे बढ़ना है। भगवान 
महावीर ने तो विश्वमैत्री के प्रचार मे अपना समस्त जीवन ही अर्पण कर 
दिया । उनका प्रथम उपदेश वाक्य है--“मित्ती मे सव्वभूएसु' । सारे जीवो के 
साथ मैत्री भाव रखो । उन्होने इस विश्वमैत्री का स्वयं आजीवन पालन किया 
और दूसरो को इसी पर चलने की प्रेरणा दी । यही कारण है कि उन पर 
घोरातिघोर उपसर्ग करने वालो पर भगवान ने पूर्ण मैत्रीभाव रखा और उसी 
के फल स्वरूप चण्डकौशिक जैसे विषधर सर्प भी शानन्‍्त हो गये । गजसुकुमालजी 
ने अपने सिरपर अगारो की तीज वेदना इसी एक मात्र मैत्री भाव से सहन 
की | खन्धकजी ने अपनी खाल उतरवाई तो इसी एक मैत्री-भाव के आधार 
पर । अन्यथा क्‍या कोई जीते-जी अपनी खाल उतरवा सकता है और सिरपर 
खैर के धधकते अगारो की तीत्र वेदना सह सकता है ” जिन-जिन भी महापुरुषों 
ने ये घोरातिघोर उपसर्ग सहकर मुक्ति को प्राप्त किया, उन सभी ने “मित्ती 
से सव्वभूएस इस एक वाक्य के ही आधार पर आत्म-कल्याण किया है। 
उन्होंने यह बात भलीभाति जान ली थी कि आत्मा का उद्धार इस विश्वमैत्री 
भावना से ही हो सकता है, अन्य प्रकार से नही । 
लोकंषणा को छोड़ो ! 
भाइयो, जहा यशोलिप्सा है, वहा भौतिक एषणा है । अत लोकैषणा को 
छोडकर आध्यात्मिकता मे आ जाओ और गलतफहमियो को हटाकर एक-एक 
करके सभी को समीप लाने का प्रयत्त करो । आपने विचार किया कि आज 
महाराज के व्याख्यान मे जाना है, तब आपने प्रयत्न किया और यहा पर आये। 
जमीन आपकी है और यह सव कुछ आपका है । अब आपने भी अपने विचार 
प्रकट किये और हमने भी अपने विचार आपके सामने रखे । इससे परस्पर 
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हि 


प्रम-नाय वी ही यदि 77 2ै। एसलिए आये ऐसे ही कार्य करते रहना चाहिए 
जिससे झि परस्शपर मे प्रेमभाव की उद्धि छोती रहे । 

भारषा, जाज झा समारोह बटन अच्छा रहा । वातावरण सुन्दर बना। 
आज विश्य-ैपी कयाण कही लायना पर प्रकात डोवा गया। उससे हमारे 
एर्प् को बहा स्लो प्राप्त हुआ । मैंने जापके सामने सीन वाले रखी-- 
एफ सो. जपनी जबान पर अधिकार रणशों । थदि कभी फोर; वात मन में भी 
आजाय, तो उसे मुख से बाहिर संत निझालो । उिन्चु भीतर ही भीतर ऊहापोह 
परके उसे समाप्त कर दो । दूसरे अपनी फलम पर सयम रखो, जर्थात्‌ यद्ा- 
पढ़ा जियागर जोगा में मनामालिन्य या विद्वे प-माव को मत्त पैदा करो । लिखने 
पी मनाए नहीं करा “हा [। धम्र और समाज थे हिल में जो बान हो उसे 
पथ लिया जौ उत्तमोत्तम पन्‍्य नियालो। परन्तु सयम और विशुद्ध भावों के 
साथ संत राम पारा । तोसरे मो मर्यादाए चल रहो हैं, उनकी तह में जाफर 
उसके रहरय थो जातने पा प्रथत्व फरो । बिना समप्े-चूस्ले सम्प्रदायों फो नप्ट 
धरने वा प्रयत्न मत परो । हां, सम्प्रययवाद वो जयवाय समाप्त करो । यही 
संझस जअधिय अपर रा । बद्ि आप जोणो ने उस तीन बालो पर क्षाचरण 
शिया गा जाप देपय शि सनी सम्प्रदापों रो समीप जाने भें देर नही जगेगी । 

भाइएियए में ज्ाबाव पुरुसीजी मे सुतसे मिलने वी भावना प्रवठ थी । 
मैत वाय > भासा न पा मिरता होगा। भी जय पंचमी शा गये, नथ 
पे दाकर रण 7ए पे मेने उस डिए जतहे दिया हरि- 


क- 
अंध्ूफ 


नए पे पति भरतते-धरो आज को एह ) 
हे दु८सी तेने हरी, मिण्ठो दाष्यों मेह ॥ 


पाए हदृरशशज छ्लपार ग्पापज न तह पु 
बाण एुरवाजं ने रन पया। रगाय मेरे बोन सफर शा गयागा सोने 


>" 
पता / ६ पा इव मे जाग पिटला शान दी 


शदयापर गे है, पथ एन त"श दोहा जरा-- 


5, 
१» ि - शा श्श्रा 
घर ते 


रो सज्य - हाए हिऐे पटवान । 
समि्ो-मि्त दाप हें, प्रगइपों प्रेप नि्ठाल ॥ 


ब्लाजऊन 5४ रर व क 32ी 
कि क्शा बी अट प्र रू 
«०, ४ ए 300 कि पलक कप का हट जता | धाम 


#/ »ा। पघला अपने 


हा लि] 
है. 


> 
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ही अग है। यदि अन्यतीर्थी भी मिले, तो उनमे भी ग्रुण है, वात्सल्य भाव है 
और यदि वे समाज का भला करने वाले है तो उन पर भी मैत्री-भाव की 


भावना रखना चाहिए | कहा है-- 


पखा-पखी मे पचरया जे नर मत फर हीन ॥ 
ज्ञानवन्त निरपक्ष रहैे---सकल मत परवीन 


अन्य मतावलम्बी भाई जो भी अच्छा काम करते है, तो हम उनमे भी 
सम्मिलित है। परन्तु जो अपना मताग्रह रखते है, अपने को ही अच्छा और 
दूसरो को बुरा समझते है, उनसे क्या प्रयोजन है ” फिर भी उनके साथ माध्य- 
स्थ्यभाव रखता चाहिए ॥। विद्वं पभाव तो उन पर भी नहीं रखना 
चाहिए । हमे मैत्री-भाव की इस प्रकार से वृद्धि करनी चाहिए और ऐसा सुन्दर 
वातावरण बनाना चाहिए कि जिसे देखकर ससार भी आश्चर्य चकित हो जाय । 
भाई, यहा लेने-देने को कुछ भी नही है । पात्र लेकर गोचरी को हम भी जाते 
हू और वे भी जाते है । दोनो के ही पैरो मे न पगरखी है और न माथे पर तिलक 
ही। अहकार की जितनी भी वस्तुए थी, वे सभी खोल दी है । भगवान महावीर ने 
सभी परियग्रह का त्याग करा दिया है । अब केवल निर्मुल शआ्रान्त धारणाए क्यो 
उत्पन्न हो ” यदि कोई साधु निकले तो उसे देखकर के मुख नही फेरना चाहिए। 
किन्तु आदर और प्रेम से पुछना चाहिए कि आप कहा से पधारे है ? भरे, पूछने 
में भी क्‍या भूत्त लगता है ? 


भाई, विद्वं पभाव कब उत्पन्न होता है ? जब कोई सम्प्रदाय वाला अपने 
आपको सबसे ऊचा समझता है। और फिर कुछ ऐसे लोग जाकर कहते है कि 
हाँ महाराज, आप जैसी करनी किसी की नही है । तब उनका अहकार सातवें 
आसमान पर चढ जाता है। एक श्रावक जी ऐसे सन्‍त के पास गये और 
मत्थएण वदामि' करके कहने लगे---महा राज, आप तो चौथे आरे की बानगी 
ही हो ! आप तो बडा कल्याण करने वाले हो | अपनी प्रशसा सुतकर सन्त 
वोले---आप बडे धर्मात्मा श्रावक हो । इस प्रकार एक दूसरे की प्रशसा करके 
दोनो ने दोनो के मोक्ष जाने की हु डिया सिकार दी । परन्तु भाई, क्‍या हु डिया 
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उन सिरर गई नहीं ! यह तो पररुपर में शक दूसने के गीत गाना हुआ । 
तर, है डी तो समश-देश चिवारेंगे, लभी थाम चतेगा। 
भारयों, प्रत री लाझ्ा में जो नी चलते है, वे सव उले है | यदि भगवान 
थे थयता शोए दी, ता यह चाही गिलनी भी ऊची से ऊची करनी पे, तो 
नी बुछ नी है। आप जोंग थाघा में चलते है, तनी आपका धममे प्रधान है । 
जो आगा ऐोटार स्वच्षयरट पने गये, थे भगवान मशायीर के शासन में नहीं है । 
सज रईस वपिश्यमंप्री-दियस के जय्सर पर हमे सब प्राणियों, के कल्याण 
पे लिए था बायना परनी चाहिए-- ह 
सर्मेध्पि सुणिन सन्‍्तु, सन्तु सर्वे निरामया । 
सर्ये भद्गाणि पश्यस्तु, मा फश्चिद्‌ दु पनागू नवेत्‌ ॥ 
पपति सभी प्राणी सखी ही, सभी निरोग रह और सभी पल्याणभागी 
ऐ, वि्यु देखे या थाोगी वाई जी न हो । 


त्। 


घमिल ५० ६०६५, आसोज यदि-५ के 
मिपोल, जाधपु 
छ्छ 


७ समाधि केसे प्राप्त हो ? 





बन्धुओ, आज मैं आप लोगो के समक्ष 'समाधि' विषय पर कुछ विवेचन 
कुरू गा । यदि आप ध्यानपूर्वक सुनेंगे और इसमे से कुछ तत्त्व ग्रहण करेंगे तो 
आपके जीवन मे भी सुख-शान्ति का निश्लर प्रवाहित होने लगेगा । 


समाधि नाम है सुख-साता या शान्ति का। आप किसी भाई-बच्धु के यहा 
जाते है और उसके यहा जाकर पूछते है--क्यो साहब, आप मजे मे है ” 
आपकी भाषा--आनन्द मे, राजी-खुशी मे या मजे में है। जबकि साधु-सन्तो 
की भाषा 'सुख-साता है, समाधि है ।' भाई, बात एक ही है--राजी-खुशी कहो, 
चाहे सुख-साता कहो और चाहे समाधि कहो । सबका अथ एक ही है । परच्तु 
साधु-सन्‍्तो की भापा मे और गृहस्थो की भाषा में बोलने का अन्तर है। जैसे 
आप अपने किसी वन्धु आदि से पूछते है कि 'जीम लिया साहब ! जब कि 
मुनि-महात्मा कहते है कि आहार-पानी कर लिया । आप कहते हैं 
कि थाली कटोरी लाना | और मुनि कहते है--कि "पात्र लाना । आप 
कहते हैं कि काम कर लेना ।' और मुनि कहते है कि “अवसर देख 
लेना । आप पहिरने के बस्त्रो को 'धोती-कुर्ता' कहते है और हम लोग “चादर- 
चोल पट्टा' कहते है । इस प्रकार साधु और श्रावक के सभी व्यवहार व भाषा में 
अन्तर है । आप कहते है विछोना कर लेना । परन्तु हम कहते हैं कि 'सथारा 
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भार हेना । से प्रार योजचाल में आर पाने-पोने में क्षन्तर पहने से लोग 
जान जाते ए कि पर गहररथ मी नापा है जौर यह साथु सी नापा है । 
दोस्प 
ल्‍, सो समाधि शा वा है >याता या जिन में गान्ति । व्यवहार में आप 
गे थी बात है की आपती हएपो थे जाय बालों वी समाधि है, सत्र प्रगार से 
गुयन्याता है । पाता थी यो प्रवार की होती /ै->एवं सासारिक साला ओऔर 
दूसरी आध्यात्मिय साला । जो. सासारिक साता है, यह भी पुष्पणनी से प्राप्त 
शाती है । धर पुष्प वर्म यो उत्य £ तो पिला, पुत्र, रप्री, मित्र, पटीसी और 
समात वादि वी टोर से खाता प्राप्त होगी जो जिधर नी देखेंगे, उधर ही 
साता हछिसोसर होगी | तिर जाये पापार्ग या उदय होता है, तब ये ही सब 
द एटापी बन जात ॥ थीए जिपा भी मजर एातते है, उपर दुख ही दुय 
पूजर आया ? । यहा भी ह-- 
पुप्र मृष् घपला सिया, प्र॒प्ती विधया जात । ; 
प्रमतीया सठ मित्र ले, घिना ज्गति जर जात ॥ 
भाप एं मे हर जगगी था। नही जयाये जौर यो दी पैसे जब जाय * भार्ई, 
देथा - विती यो शिया तो दस मेंस पाप सपक्ता नही >फमाओा नहीं । 
गयी जदयाहिणी ऐ दृशयारिणी मिर मे. । सदी दिधवा हो गई और 
पिष जोश सा5 6 ४ खाते थाते मिरे। छदे यही --शेपया थी छदि पीबित 


राय सी जा कया शा शगण | * बे रे झशा। 55 थो दिला झग्नि 
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के 


दूसरी है आध्यात्मिक समाधि । इसमे लीन होने पर सासारिक सभी 
आति (मानसिक चिन्ता) और व्याधि (शारीरिक चिन्ता) तथा सकल्प और 
विउन्‍्य शान्‍्त हो जाते है। इसी समाधि के द्वारा यह आत्मा अनादिकाल से 
लगे एवं स्वेदोधों के मूल कारण कर्मों का नाश करके परम ब्रह्मपद को 
प्राप्त परता है और सदा के लिए ससार के सर्वझ्झ्टों से मुक्त हो जाता है । 
गगवान्‌ ऋणभदेव की स्तुति करते हुए समन्‍तभद्र स्वामी कहते है--- 


स्वदोपमूल स्वसमाधितेजसा निनाय यो निर्देयभस्मसात्‌ क्रियास्‌ । 
जगादतत्त्व. जगतेषथिनेष्ज्ण्तसा बभूव च ब्रह्मपदामृतेश्वरः ॥ 
है भगवन, आपने अपने सर्वदोषों के मूलकारण भूत राग-ह पादि-भाव 
पर्मो यो, तथा जानावरणादि द्रव्य-फर्मों को भस्म करके केवलज्ञान प्राप्त किया 
और समसार से पार उतरने के उच्छुकजनों को आत्म-तत्त्व का उपदेश दिया। 
तथा परब्रद्मा परमेश्चर बनकर अमृतपद को प्राप्त किया । 
मटविंगों ने इस आध्यात्मिक समाधि के ऊपर अनेक महान्‌ और गम्भीर 
गरती की रचना वी है। परम समाधिनिष्ठ पूज्यपाद स्वामी अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ 
ग्मावितभ्र को पूर्ण करके समाधितत््व का उपसहार करते हुए कहते है-- 
मुवत्या परत्र-परवुद्धिमहधिय च, 
ससारदु खजननीं जननाद्विमुक्तः । 
ज्योनिर्मय सुसमुपेति परात्मनिष्ठ-- 


स्तन्मागमेतदधिगम्य समाधितन्त्रम॒ ॥ 


हो भाय-ारूय संसार ये दू थो या उत्पन्न करने बाली टस णरीरादिक पर- 
वर 8, छा को थोर आन्मा में पर्-बुद्धि को अर्थात्‌ अपने सुय-ु सादि 
| है हाय राष पर पुरुष / इस प्रार की बुद्धि को छोटगर अपने परम 
य टयजियायो- शगाफान सौर अनन्‍्त्सुय यो प्राप्त दोवा है। जो जीव 

९ ६ टेंगा हब [उडरप प्रतियादक बन्द) को नी प्रगार केदबगम पर्रके 


गंगा ड़ 3 गण पर यंग 72, बे परणान्मयद यो प्राप्त रस्सा है । 


ममाधि पते प्राप्त हो ? १०५ 
घार प्रफार फी समाधि 


जिस साप्यार्गिक समाधि झे द्वारा शियपद पावर आत्मा अजर-जमर गौर 
जावगा शुगर शा भोरता बन जाना है, उससे सासारिक सुयो को देने वाली अन्य 
पासुए तो जनायास-स/्ण मेंक्ी प्राण हो जानी है । उस परम निविवल्प समाधि 
या प्राप्स करने थी फोरणभूत समाधि भी अनेक प्रवार वी होनी है | जैसे--- 
ध्रुतसमाधि, चास्प्रिसमाधि, उिनयसमाधि और तपसमाधि । आप लोग समाधि 
प्राण्व परना चाहते है। पर बह पहा है ? यया बह जिसी तालाब में, कुए या 
साया में है, अथवा बिसी बाग-बगीचे या महल-मकान में है ? या पिसी वी जेव 
गो तिजोरी भे रापी #ै, जो हम यहा से प्राप्त कर लेवे। भाई, वह समाधि अन्यश् 
माहिर ही सही रखी 0 । यह सो अपने पास ही है। यदि आप उस समाप्ति 
पे प्राप्प मारसा भाएते है, तो कर सकते 9। और यदि असमारवि लेना चाहते 
8, तो या भी ले सझोी है । 

इस समाधि शऔ असमाधि गया पया रहस्थ है ? या! जाप जानना चाहेंगे ? 
भाई, एसगा पार जानना बहत णासान है । कल्पदा बीजिए वि जिसोी व्यक्ति 
मो यापार शआासा है । झते उसे उतना हो व्यापार परना चाहिए, जितनो कि 
एसा पास भें विज वी प्‌ लो है । पढदि जपने पास फसार-पाच सो मो ही पू जी 
है, तो एउतये जह ही. साल सारीणया चाहिए भौर उसे बिन जाने पर आगे 
शौर सात घारिए। पराणु दूसरे से ऋण देणर और मारे दोपसा बाधाार 
“पधाए भरता होण गयी है । शैसा शारोें से जब झपनी वीद भी रागाव नहीं 


पता जप न: शगभ ४ ने । जापयो उपर रि्री 
कर -र एसाश! रहे जो वीद एऐशश नी रजत । ज्ञापों उपर रिसी पा देखाद 
जपएजणा का की जाए जाएशग गो ने । इस दिपरीउ 
शा ४ ०” हार ६७ जा 7 रा 7जर घात रु 306 दृपएा जार था भार १2.६ 
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77 में नहीं #। जब फमाना अपने हाथ में नहीं है, सब घर की पजी तो चली 
गा। उस दसर से जो दस-पन्द्रह हजार कर्ज लाये थे, वह कहा से चुकाओगे ? 
गाए, भरे दिन लिशालना नो आसान है, परन्तु दूसरे को देनदारी माथे रखकर 
दिन लियालना उठिन है। बस, ऐसा व्यापार-धन्धा करना ही असमाधि का 
पारण हे । पर की पृ जी वा विनाश तो सहन हो सकता है। परन्तु पराई पूजी 
था साया जाना सहन नहीं हो सफलता है | जब मागने वाला आकर अपनी रकम 
मागगा, संत मगी की आभूषण और घर वार वेच कर उसका रुपया देना पडेगा। 
सा उनसे में गम बतलाओंगे तो लोग कहेंगे कि अजी, इसकी नीयत खराब है, 
इसने पे>मानों की 7। माल दावकर बैंठ गया है और अब देने के नाम पर 
पार-जाठ आना बताता हू और हाथ ऊ चे करता है । इस प्रकार पराई पू जी 
जागर व्यापार करने का परिणाम यह हुआ कि घर में घाटा पडने पर भी 
इसरो की हष्टि में आप वर्शमान सिद्ध हो गये । थाई, यही असमाधि का काम 
विया आर जपनी सहज शान्तिसमाधि को गवा दिया । 

असमाधि के फारण 


भाटयो, हज आप लागो के तलेजे क्‍यों संण रहे है ? साया-पिया भगे 
क्या सार हम रफा # है जाजाज वमाई तो बहुत है। पहिले साल भर में 
दो मो, यार सो, 7गार और बहुत हआ तो पराच हजार रुपयों का बढ़ाव 


दवा थे। । गगे वागे यया सजी आयगने बटाब देखा ? परन्तु आज साधारण से 


हे आप्राण लवकपहजडत् 5४ 


नम टजारा या यहाव है। पर यह बढाव किस काम का 
| 7 बह काहयाथा ता बड़ लाभ का था। दो सौ का सी बढाव होता 
थे वह एच वा। पान वाज तो ब्यापारियों के पास द्वगर लोगों 
_र हा २३ चाय पर गा हर रयया मसाज ाव ह#_ तो भर में ग्सने के लिए 
३ हक: ५-5 वो लय कह लड हे आालर निनोरी में सेटी हे 
एप है # दे हझया + हवा / 6 लाश हमार पच्रास हजार तब 
७ कक लक 5. कक जप्यलली फेज: अत पड़ती है एजॉग्टोटो 
४. 7 7० «या 7 गत सनने पाले है और अपमानित होता 


; 73 धगम उलाजह 7 जी याता 2 । रु 


समाधि ईसे प्राप्त हो ? १०७ 


डुसकी निजोरी से पा हजार रपये भी नहीं मिलेंगे ” क्योकि यह महाजन 
जाति तो एसी है वि बिना स्थाज के एक रुपया भी अपने पास नहीं रखना 
बाहगी # । परतु लोगा की नीति तो शान विगादने की है । दूसरे की रकम 
आई और आपकी शान गई । पहिते के लोग ऐसे थे कि यदि सामने वाले की 
परिस्थिति यूछ्ध कमजोर देखने तो कहते--भार्स, घबराओं मत। धीरे-धीरे दे 
पसा । यदि और चाह्षि/ तो रकम ने लेना। परन्तु अपनी पेढी का नाम 
भते गया देना । यदि नाम चला गया तो फिर कमाना कठिन हो जायगा । 
उस समय डोनों के हृदयों में समाधि थी । और आज दोनों के ही असमाधि 
। आज तो सभी के पररपर में होड लगी हुई है कि मैं उससे आगे पहुंचू ? 
पररु जय भाग्य मे योग नहीं है, लव तू जबरन आगे कैसे जायगा ? अरे भाई, 
परिले से णपनी शक्ति गा घिचार ऊझर | शक्ति नो तेरे मे पन्द्रह सेर वजन 
पटाने भी है जौर पच्चीस सेर वजन उठाकर चलेगा, तो जसमाधि ही होगी । 
जब तेरे में शय्रित पन्ढह सेर बोस उठाने की है, तब तुझे दस सेर का ही वोजा 
उठाना घाहिए । इससे त्‌ संसपूर्वंव चला जायगा। पहिले जो ये सब बातें 
रपायलीति की थी, उन्हें तो आज हटा दिया । और जो हमारे पूर्वज कह कार 
गो थे, एन रातों थी जोर भी लक्ष्य नहीं रला है। अब अपने मन से जो 
पाम गरते क तो उसमे >समाप्ति आयेगी हो ! 

पहित सो भयाय ब्यापा परे मे बुणल हो जाता शोर कमाने की 


5 


शब मंणश भी जात “ता, यो नी एस जार विपरी उक़ान पर बैठ जाता गा 


| ल्‍्क चल» पक कक 
के गए ही ४४ भा 


परी शा की दंडा रहना चाहता गरा। घह सोचता था वि 


३ हिए ए राय, माजिश हे दिए फी कमाया । रसी ःछि रहती 


हि 
है 
का 
हर 
< 
हि 
अब 
टी े। 
कट 
4 
। 
न 
हिट 
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हाथ मे नही है । जब कमाना अपने हाथ मे नही है, सब घर की पूजी तो चली 
गई । अब दूसरे से जो दस-पन्द्रह हजार कर्ज लाये थे, वह कहां से चुकाओगे ? 
भाई, भूखे दिन निकालना तो आसान है, परन्तु दूसरे की देतदारी माथे रखकर 
दिन निकालना कठिन है । बस, ऐसा व्यापार-धन्धा करना ही असमाधि का 
कारण है । घर की पू जी का विनाश तो सहन हो सकता है ) परन्तु पराई पूजी 
का चला जाना सहन नहीं हो सकता है । जब मागने वाला आकर अपनी रकम 
मागेगा, तब स्त्री के आभूषण और घर बार वेच कर उसका रुपया देना पडेगा। 
यदि देने मे कम बतलाओगे तो लोग कहेगे कि अजी, इसकी नीयत खराब है, 
इसने वेईमानी की है। माल दाबकर बैठ गया है और अब देने के नाम पर 
चार-आठ आता बताता है और हाथ ऊचे करता है । इस प्रकार पराई पू जी 
लेकर व्यापार करने का परिणाम यह हुआ कि धर मे घाटा पडने पर भी 
दूसरों की दृष्टि मे आप बेईमान सिद्ध हो गये । भाई, यही असमाधि का काम 
किया और अपनी सहज शान्तिसमाधि को गवा दिया । 


असमाधि के फारण 


भाइयो, आज आप लोगो के कलेजे क्यो सूख रहे है ” खाया-पिया अगे 
क्यो नही लग रहा है ? आजकल कमाई तो बहुत है। पहिले साल भर में 
दो सो, चार सौ, हजार और बहुत हुआ तो पांच हजार रुपयों का बढाव 
होता था । इससे आगे क्या कभी आपने बढाव देखा ? परन्तु आज साधारण से 
साधारण दुकानदार के हजारों का वढाव है। पर यह वढाव किस काम का 
है ? पहिले का बढ़ाव था तो वह लाभ का था। दो सौ का भी बढाव होता 
था तो वह घर मे रहता था । परन्तु आज तो व्यापारियों के पास दूसरे लोगो 
की पूजी है । आप पचास हजार रुपया माथे लाये है तो घर मे रखने के लिए 
नही लाये है। वे माल पर लगे हुए हैं। घर के भीतर तिजोरी मे नहीं है। 
यदि मागने वाला आ करके कहता है कि लाओ हमारे पचास हजार तब 
आपको कहना पडता है कि साहब, अभी नहीं है । वह कहता है कि तुम्हारी 
नीयत खराब है, इस प्रकार के शब्द सुनने पडते है और अपमानित होना 
पड़ता है । भाई आज लखपति है, या पचास हजार की पूजी वाला है । परल्तु 
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भर वेतन अधिक से अधिक चाहते है औौर सदा ही बेतन बूद्धि री भाग जाते 
रहते है । यही हाल णाज सरकारी कर्मचारियों का है। थे पूरा फाम भी दित 
में नहीं फरते है और वेतन वृद्धि के लिए सरकार क्रो सदा विवश ऊफरते रहते 
८ । यदि उनकी मागे पूरी नहीं होती है त्तो हदताव की धमवी देते है और 
हटलताव करने भी देर नहीं लगती है । फिर सारा सरकारी काम-काज ठप्प हो 
जाता है जौर देचारी जनता को अनेक परेशानिया उठानी पदतली है | इधर 
असरकारी दुकानों पर कम करने वाले मुनीमों से सेठो की योर बात छिपी 
(रे नही रहतो है । अत जब उनकी माग पूरी नहीं की जाती है तब थे भी 
मह देते ए कि सेठजी, या तो _हमारा वेतन बढाओ । अन्यथा जापयी सारी 
पोल खोज देगे। नाई, यह ता साध में कोल ठोकाकर जपनी माग मनवा लेना 
ऐ । परस्तु मालिए का हृदय राजी रखकर जेने री बात नहीं है । एस प्रयार 
थे मुतीम-गरमास्ते लोग या सरारी जोग छह घट वाम ऊफरेंगे । फिर बचे हाए 
समय वो सिनेमा देखयर या ताथ-शताज सेव करके नप्द बरेगे। फिन्मु 
सामायिय-परौपध्र जादि बरके उसका संदुपयाग नहीं बरेगे। 

परिज जब यह गुमाश्ता-एक्ट नहीं बना वा, तद ये ही मुनीम-गुमास्त 
पल वे वि दखा- सेठ जोगो ये घहा रिलना अन्याय होता ह मि हम जागा 
ने चौदीसा पट ही याम लेत €। जय यहीं भी याई चौदीस पड़े राम नहों 
परता था । यदि पत्नी रिसी के उृष्ठ जधिश बाम जा भी जाता पा, तो 
सदण यारानएय बज जाता था | परन्तु एसग अर्प यह नहीं शि सदा चौदीसों 
घट 4 उन लाए था जातते हो रएते थे । इसये साथ या नी था शि शेठ सोग 
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में थी। वहा शिवराम जी जागडा मुनीम थे। उस समय उनके छह सौ रुपये 
वापिक वेतन मिलता था । आज तो हजारो रुपये पाने वाले मुनीम है। परन्तु 
पहिले पाच सो रुपया सालाना पाने वाला भी वडा मुनीसम कहलाता था । एक 
दिन किसी हेपी दुश्मन ने हुडिया अधिक खरीद ली। भाई, मालदारो के दुश्मन 
भी बहुत होते है । मुनीम जी को सूचना मिली कि आज अनेक लोग एक साथ 
हु डिया लेकर सिकराने को आने वाले है। अब रुपया तो पोते मे नही, और 
रकम इधर-उधर से भेली करे तो समय लगे । अब मुनीमजी को चिन्ता लग 
गई कि आज कंसे वात रखी जाय ? वे जब सवेरे उठे तो एक दम कापने लगे 
और कहने लगे कि मुझे बहुत जोर की ठड लग रही है और बुखार बढता जा 
रहा है। व कम्बल ओढकर दुकान पर जा बैठे और धधकते कोयलो से भरी 
सिगठी मगाकर तापने लगे । इतने मे ही लोग आ गये और कहने लगे-नये 
हु डिया लीजिए । मुनीम साहब ने कहा--लाओ, देराओ। वे उन सारी हु डियो 
को लेकर पढने लगे | इधर सिगडी खूब धधक ही रही थी । उन्होने पढते-पढते 
ही कपते हुए हाथों से सारी हुडिया सिगडी मे छोड दी । यह देखते ही सब लोग 
कहने लगे-अरे, यह तो गजब हो गया । सारी हु डिया तो आग में पड गई है ” 
तब मुनीम जी वैसे ही कपते हुए स्वर में बोलि---क्या हुआ, यदि हु डिया जल 
गई ? पैठ भुगता देगे । आप लोग पैठ मगवा लीजिए । भाई, सुनीमजी ने मन 
में यह सोचा क्रि जब तक ये लोग पैठ मगायेगे, तव तक मैं रकम को भेली 
पर लूगा । 
बन्धुओं, यह सब शिवरामजी ने किसलिये किया ? उन्होने यह सब 
चसुराई सेठजी के लिए कौ--उनकी पैठ रखने के लिए की । क्योकि वे नमक 
हराम नहीं थे, किन्नु नमक-हलाल थे। कृतघ्न नहीं थे, किन्तु कृतज्ञ और 
वफादार थे । जब उन लोगों में ऐसा ऊचा भाव था, तभी वे लोग विश्वास- 
पात्र समझे जाते थे। पहिले के मुनीम अच्छे थे और मालिक भी अच्छे थे । 
थे मश एग दूसरे वे मान-अपमान और सुख-दु ख का ध्यान रखते थे । 
फाम कम : वेतन अधिक 


भाव है मनीम-गमास्ते कैसे है क्रि काम तो कम से कम करना चाहते हैं 


लत 
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हल 


समाधि का उद्गम अपने ही भीत्तर से 
भारयों, जो समाधि क्रो छृदय से नहीं वेना चाहने #, उनझे बह नहीं 
मिली 2, किस्तु जो हृदय से सासारिक और जायात्मिया समाधि जेना चाहते 
है, उन्हीं पह प्राप्ल होती है। उसे पाने के लिए कही जन्यन्न नहीं जाना पडता 
९ै। यह ता जपने भीतर ही है। जब तक जापके हाय-पैर चलते ह तब ता 
जाप यह देते हे कि हेस किसकी परवाह ह ? परन्तु याद रखो हि यह परीर 
तो पच्णा घटा हैं। जभी तो बह रयस्व दिखे रहा 2॥ परन्तु एव मिनिट के 
पण्चातू एस शरीर वा बा हो जायगा, सह किसी का पता नहीं ६। जब 
तबियत प्राय है जावगी, तब कौन सेवा करगा ? वयाक़ि जा जुटम्बी जन सेया 
परने घाव थे, उनसे ता आपने शत्रुता करनी ४ । यदि थे लोग-वाज से आ भी 
गय, तो थी मन से आपकी सेया नही बारेगे । देखो-- एक नी या व्यक्ति मन 
में उत्जासन्पूचड से फेर जौर दूससा बाई व्यक्ति लोयच्लाज से सेदा 
ए्मगे बहते जन्तर है । नाई, ये सेलाई और बुर णी थाने अपने ही शाघ मे 
| और एम ही एचफ्रे मजान्धावा /। परन्तु बसा का चार ऐसा चज गा 
वि जगा उमन्वस्ध पर स्था ए, वैसी ही बी हो जाती ;/ | जा ऊँसी एमारी 
पुद्धि तंगी, उसा ही ब्ययाार ससार मे कराता । जैसे जाए चाहता / किये 
शीटो बह ” परन्तु पमादय से ये शस निशजेग गि यदि उड़ाई ने शोती 
हे वी | जाये, जार भेद मे पणात्त यो पट जाय । एससा याण परी हि 
उमफाती _ति का पल ते है | इसीविए गहा जया # 7 हद स्मोत 
सारियो । अप बुद्धि वा परिणमन एम के उदछानाया समय की हो जाया 
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आचार्यो ने स्वामि-सेवक के जिस उपकारी भाव का उल्लेख किया है, वह 
दर्शनीय है । वे लिखते हैं-- 
'स्वामि-भृत्यादिभावेन वृत्ति. परस्परोपग्रहः । स्वामी तावत्‌ वित्त त्या- 


गादिना भुृत्यादिनामुपग्र हे वतंते । भुृत्याश्व हितप्रतिपादनेन अहितप्रतिषेथेन 
च स्वामिनमुपकुर्वते ।' 


अर्थात्‌--स्वामी धनादि को देकर नौकर-चाकरो का उपकार करता है औ 
नौकर-चाकर हित की वात कहकर और अहित का प्रतिषेध कर स्वामी 
उपकार करते है । 


भाइयो, पहिले स्वामी और सेवक में कैसा उत्तम भाईचारे का व्य 
था। सेवक के सेवाभाव को भी स्वामी उसका उपकार मानता था औ 
भी स्वामी से मिलने वाले वेतनादि को उसका उपकार मानता था 
आज यह स्वामि-सेवक का मथुर सम्बन्ध समाप्त हो गया । अब तो 
दो दिन काम करने को नही आता है, तो मालिक उसका वेतन क 
भले ही वह अपनी बीमारी या कटम्व की बीमारी आदि के कारण 


धरा ४ गा प्रात 5। ? १६९ 


पा] आई सीटचल वव हाष जार उप्शा झगोगोो शाया और करनी शो 
गंगा र मियय श शिशि गयाए दा वजनी के जिए जिसेली चारा । 
हुए ऑणिन्यति एस आप ४ उस की. सं भी भाति यापिय टोट छाते । 
एव किया वीहये पर साथ 7 मृनिंगजी वा ही छागपर से बचि। रह 
ता भव । शस प्रा सु दि हा तो उसे मुतियों 3. समता रखी थी 
प्रविद्ित गोयरी हे शमय एनससे ययात हरी ति झाप आहार-पानी थे लिए मारे 
साथ पा।। गिर जब लगातार हाई दिले उनता भी निएशर खाते दीते, 
वी सभा की रही । नाई, हद शान हए समता रपना बाण पठिन जाय 
एपिर हश्मि। झरे रत सस्ता ने इइण गति में गत शी दिपा-- 

सनो.. सुनिश्य्णों, भत  वान्नी म्हरे सार में । 
है सं गोरी पारों, जायों पर घर जो, घारो सगत घटणोी छाती आदयो ॥ 

है मुतिरा॥, ऋषा बरी, जय भार में यस था जण्सर नहोंह। न्‍ष्म 

गोवा) के हतए "पी साथ “से छाग /, बैसे सी छणोषित खले छाते ॥। हा 
(गे जार ग दिसा दु खो पाते 4, रसारी श्खि जाप उसी थी ह । का सन- 
न” ंदण भवतिगा सगता थी आशा भे छत हए बयान ौे लागा, एससे 
जाप वागो शा ण्या दोप ह# 7 या यो भें की। आवरराप एस शा दाप हा 
83 दाह ।, था तो शा ही भेगताा परगा। जे हे झापगे साथ नहीं चषगा । 
भूरे एस रात धरा ही वि विनिल से छोर छाया जा को दो दित 
रब (मणार गटये भा डाए शाग पं । जावे मा गोनरोीं व 70 जाएदे । 


हि + बढ 


है छा बशीवएपर 5४० वी शी थो राह था। ४। थे शर्म मरे पाओ 


प » 


82 $, ्क डी -... ऑि्यटलनक त्+ 45 आता, 
जाओ कोनेभीध्टग ढ़ शियसपुक्त पर दिल्य था 7 दाईे दा पर 
भृ 
डिक्श प्री ज लग्जू |... दो दिस है शिई हे) थएग बर्मों पर विक्माज द्राताक 


हा हा 
मु अं 0 
धर के का हि आओ प्‌ 7 कक कु ब्टफक्जक बचे, 
3 गेट तह हु कर्ज ने के $ 7 श | 3 चइफ अअक 2 हर !५ 753 स्पा 
ल्‍ ५ 
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जिन-दीक्षा लेते ही ऐसा हढ निश्चय कर लिया कि यदि मुझे मेरी लब्धि का 
आहार मिलेगा तो मैं कसर गा। अन्यथा नहीं करूगा। यदि कोई भगवान 
नेमिनाथ का शिप्य जानकर आहार देगा तो नही लू गा और यदि श्रीकृष्ण का 
पत्र जानकर आहार देगा, तो भी नही लृगा। परन्तु यदि मुझ में साधुपना 
समसफर कोई आहार देगा, तो मुझे वह आहार लेना कल्पेगा, अन्यथा नही 
कल्पेगा । यह नियम करके वे साधना करते हुए विचरने लगे । 

अपनी आत्म-साधना करते हुए जब वे आहार को जावे, तभी लोग कहे 
फि भगवान नेमिनाथ के सन्त आये है । ज्यों ही उनके कानो मे ये शब्द पडे, 
त्योही बढण मुनि आहार को विना लिए ही वापिस चले जावे । इसी प्रकार 
कभी गोचरी को जाने पर लोग कहे--देखो, ये महाराज क्ृष्णचन्द्र के पुत्र 
आ रहे है । इन्होंने राज-वैभव को छोडकर सयम धारण किया है । बस, इतना 
सुनते ही वे वापिस बन को लौट जाते थे । इस प्रकार लगातार गोचरी को 
जाते और विना आहार ग्रहण किये लौटते हुए छह मास बीत गये । उन्हें छह 
मास तक न आहार मिला और न पानी मिला । 

आप लोग आश्चय करेगे कि छह मास तक बिना अन्न और जल के वे 
उसे रह गये ? परन्तु भाई, उस समय के शरीर का सहनन भी ऐसा ही था 
कि आठ मास की तपस्या विना अन्न और पानी के कर सकते थे । भगवान्‌ 
ऋषभदेव फे समय में बारह मास की उत्कृष्ट चतुविधाहार-त्याग की तपस्या 
था। श्री बराहुबती ने एक वर्ष का प्रतिमायोग धारण किया था और वे पूरे 
एए वर्ष अजन्न-जल के विना रहे थे । भगवान्‌ ऋषभदेवजी भी पूरे एक वर्ष तक 
भन्न-जत के बिना रहे थे । भगवान्‌ अजितनाथ से लेकर पाश्वेनाथ के समय में 
जा मास की उत्कृष्ट तपस्था थी। और भगवान महावीर के समय में छह मास 
मी उल्लष्ट तपस्या थी । स्वयं भगवान सहावीर ने छहमासी अनशन किया है । 

उस प्रगार निनाहार रहते हुए टढण मुनि के पूरे छह मास वीत गये, तब 
दाप में रहने बाजे मुतिय्ों में उनसे निश्ेदत क्रिया--गोचरी के लिए आप हमारे 
भाप चत वरे । दटण मुनि उसके कथलानुसार गोचरी के लिए उनके साथ 
शाए हमे । पररु तमो की गति बड़ी चिचित्र है। उनके साथ जाने पर भी 


#चिक 
किन 
बची 


आय! ते धर" क ट् 
। ४ 7 


के 


के न्‍ 


० को 73 तीएश गे धरष्त दर दशा सारा शरता छोर पभी जय 


द पैक 


भय «७ मिश 7 व दिये गाजर छा शाहार-णा्ती जे दिए दिलतीं भाजा । 


बह शशि दस हे दो ण-े सन थ॥. भेद री भाति दापिस जो चआाते । 
व आधा वाद था शाप पे मविराणा शो नी साया” में शत रए 
फीता थे 88॥ हैप धशार बुद्ध दि] हुए जो डा सरिया ने समता री जोर 
प्रेत शायरी 7 हमये उससे बाज था थी छाप आशर-पानी हे जिए हमार 
गा पथारो । वियु एब उगायाह बाई दित उनेगों भी विशारर शाते दीस, 
है सदा को ४ । थाए, हैसे रहते हवा समत। सना रोष यडिन शाई है । 
जापिर रगमित शाप उब साया ये यरेण मुनि से या वी दिया-- 

धागा... मुमियर्णी, मत जाभो मारे सार पे । 
कै सण गही पाया, जायों घर घर ही, परो संगत घटणों गाली आायों ॥ 


४ शविशज, झपा गरा, अंद साथ मे मय या उमर सात । एम 


रू >> 


सो परी है ० शापवे गा एसे शा पे थे शापित डे जाई ॥ हौर 


गम हातर 7 दिया प्‌ छ पाल है, समाव एगिि आप उसी थी ॥ । था सने- 


न ५ हे हे के 
धर १७ र्भा अजब सरश या थी शपवरा मे छाते हवा पाते हसे जागो, एस 


शेष 0ग। गा बया रोष  पह ता भेर की| जाविशार शा छा दात है शा 
भने था; दया तो गया ग शगताा पर. जए थे रिप साथ ४ही पःच। 
कप दंग ३ गा ॥। मेरे जिमिलस ने जाय जता छा छएे इत दिए 


!4 (परातर मए. हे जगह हट पाव। जाप २४०० शोेसाती द ए जपधय 4 
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अन्न का कीडा है। जब तक अन्न मिलेगा--टिका रहेगा | अन्न के विना तो 
यह जजेरित ही हो जाता है। कहा भी है-- 
काया कलफी फोटडी--अज्न जल समजो तेल । 
विना अनजल के मिलें, खतम होत सब खेल ॥१॥ 

जब तक कारखाने की मशीन मे तेल डालते रहते हैं, तब तक वह ठीक 
चलती रहती है । जहा तेल देना बन्द किया कि वह भी ठप्प हो जाती है और 
उसमे जग लग जाती है। इसी प्रकार शरीर भी एक मशीन है। इसमे भी 
जब तक अन्न-जल रूपी तेल पडता रहता है, तब तक यह हरी-भरी और चलती 
हुई दिखती है । जहा इसको अन्न-जल मिलना बन्द हुआ, वहा यह भी जबाब 
देने लगती है । भाई, यह सब करामात अन्नराजजी की है। इसमे थोडी-सी 
भी कमी पडी नही कि सारे हाथ पैर ठडे पड जाते हैं। हा, तो वे ढढण मुनि 
शरीर से अत्यन्त दुर्बल हो गये । परन्तु आत्मबल सबसे प्रबल है। आत्मबल 
के सामने शरीर-वल नगण्य है । अत शरीर से अत्यन्त दुबेल हो जाने पर भी 
ढढण मुनिराज प्रतिदिन गोचरी को जाते ओर प्रतिज्ञानुसार आहार न मिलने 
से वापिस लौट आते थे । वे सदा ही आहार के लाभ की अपेक्षा उसके अलाभ 
को ही श्रेयस्कर समझते और उसे कर्म-निर्जरा मानकर अन्तरग में हर ही 
मानते थे । इस प्रकार वे निराहार रहकर बराबर अपनी साधना को सम्पन्न 
कर रहे ये । 

एक दिन श्रीकृष्णचन्द्र भगवान नेमिनाथ की वन्दना के लिए गये । उन्होने 
भगवान को वन्दना करके अन्य मुनिराजो की भी वन्दना की और मनुष्यों की 
सभा में आकर बैठ गये। धर्मोपदेश सुनने के पश्चात्‌ उन्होंने भगवान से पूछा-- 
भगवन्‌, आप की आज्ञा में अठारह हजार सन्त है। इनमे कोई चारित्र-विपयक 
कमी हृष्टिगोचर नहीं होती हे । परन्तु फिर भी इन सब मे उत्कृष्ट करनी 
करने वाला कौन है ? भगवान ने उत्तर दिया--अहो कृष्ण, इस समय उत्कृष्ट 
करनी करने वाला टढण मुनि है--जो तुम्हारे ससार-पक्ष का पुत्र ह। भगवान 
के मुख में अपने पुत्र की ऐसी प्रणसा सुनकर श्रीकृष्ण का हृदय-कमल लानन्द 


से खिल उठा । भाई, कौन ऐसा पुरुप हैं, जिसे अपने पुत्र की प्रशसा सुन 


गत से दर शव ? +$५ 


बज आदत थार होंठो हो) सदी वो पूद वो प्रणा। खुनशर हाष शाप 
हक 

अगर ? पास ने 7४३ क्रीशषह्णयाट गुविराशा थी सभाम गाँ। 
५६ ॥। पर नाते हा वि उगणे मुति सोचरी थे विए गये + । बे ये भादात 
हे # 25 पा हइपित शाज्माज एव प्रापिस जाटे । जय उतयो सयारी द्वारिशा 
एप शाय शदमार्य से एव ही थी, सदी रंग सरति एथिसेमिति शो पलों 
#४ शु्वि पर शो जगाव साोगा से बात एए दिशाई डिये। उन जाया हुआ 


एसव्य उनमे गुल जप शाघों जा रगदाया और दे उस नी उतर । 
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ही उन्होने सब सनन्‍्त-सतियो के दर्शन किये । उस समय दिल्‍ली वाले स्थानक 
में सुगालचन्दजी स्वामी विराजते थे । वे अकेले ही रहते थे । पहिले उनके पास 
तीन सन्त रहते थे, पर वे छोडकर चले गये थे । उनका न कोई धनी धोरी था 
और न उन्हे किसी से कुछ लेना-देना ही था। वे अपनी मस्ती मे रहते थे । 
जब वाडीलाल भाई उनके पास दर्शनार्थ पहुचे, तो उनका रग-ढग देखकर कहने 
लगे कि ये साधु तो बडे मस्त है । जब उन्होने बम्बई वापिस पहुचकर अपनी 
यात्रा की रिपोर्ट लिखी तो उसमे यह भी लिखा कि मैंने जोधपुर मे एक ऐसे 
भस्त साधु के दर्शन किये, जिनके पास कोई साधन नही था । वे पढ-लिखे नहीं 
थे। परन्तु अन्तरग मे त्यागभाव था। भाई, त्यागी के लिए विज्ञापन करने 
की आवश्यकता नही होती है। और न उनको किसी भी प्रकार के बाह्य प्रदर्शन 
की ही इच्छा रहती है। उनके त्याग की छाप तो मनुष्य के हृदय पर सूर्य की 
किरणों के समान स्वयमेव पड जाया करती है। किसी को कहने की आवश्यकता 
नही पडती है । 


हा, तो श्रीक्ृषण्णचन्द्र ने उत्तम-उत्तम शब्दों से उनकी स्तुति की और 
वन्दना करके राजमहल को चले गये । इधर ढढण मुनि भी अपने स्थान की 
ओर चल विये । वही पर एक श्रीपति नाम के सेठ का महल था | वह यह 
सब देख रहा था। उसने सोचा कि ये सन्त अवश्य ही कोई चमत्कारी मालृम 
पड़ते हैं। तभी तो तीनखड के धनी श्रीकृष्ण ने हाथी से उत्तरकर इनकी 
वन्दना-स्तुति की है। यदि हम भी इनकी भक्ति करेगे और भगवान के समान 
ग्रुण-गान करेंगे तो हमारी भी स्थार्थ-सिद्धि हो जायगी । ऐसा विचार करके वह 
सेठ टढण मुनि के आगे आकर उनके चरणों मे पड गया और कहने लगा-- 
हे दीनवन्धु, हे हृपालु, मुझे भी तारों ! ढढण मुनि ने सोचा कि जब यह प्रार्थना 
कर रहा है, तो इसके यहा चलना चाहिए | सेठ उन्हे अपने यहा ले गया | 
उसके घर में केशरिया मोदक बनाये हुए रखे थे । सेठ मोदक से भरा थाल उठा 
कर कहने लगा--महाराज, लिराओ | ढढण मुनि ने अपनी आवश्यकता के 
अनुसार मौदक ले लिये । उन्होंने सोचा कि आज अन्तराय टूटी है, इसलिए 
इतने दिनों के पश्चात्‌ भेरे पात्र मे आह्यार पडा है। उन्होंने निर्दोष जल भी 
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११८ घवल ज्ञान-घारा 


जैसा होवे, तो हमारे बाधा नही है | परन्तु हमे बोध नही है कि यहा पाप लग 
रहा है। और एक-एक कदम पर असख्यात जीवो की हिंसा हो रही है। ये 
शहर क्या सन्‍्तो के रहने योग्य है” ऐसे शहरो मे चौमासा करना नही 
कल्पता है । परन्तु फिर भी हमारे साथी कहते हैं कि वहा भी हजारो श्रावक 
है । वहा नही जाने पर वे नाराज हो जावेगे। किन्तु मैं अपने इन साथियो से 
पूछता हु कि आपकी आत्मा तो नाराज नही होगी ” परन्तु भाई, आपके मोह 
मे आकर यहा सयमरूपी रुपये के बारह आने और कही आठ आने ही रह 
जाते हैं। अब देखो न, कि साधु शहर की गलियो में जा रहे है--कीचड मे 
पैर रखकर जाते है, तो सम्मूच्छिम जीवो के घात का दोष क्‍या नही लगता 
है ? अवश्य लगता है । 
तपोबल का चमत्कार 
मेरे भाइयो, जो कहते है कि हम चौथे आरे के सत हैं--साघधु है, तो क्या 
उनको जोधपुर की गलियो मे चलते हुए दोष नही लगता है ? क्या वे आकाश- 
गामिनी विद्या से चलते है ? मैं एक बात तो अवश्य कहगा--यद्यपि आप लोग 
नाराज हो जायेगे । परन्तु क्या करू ? वास्तविक बात कहने का स्वभाव पडा 
हुआ है । वह यह कि आप लोग जहा होशियारी और चतुराई करते हैं, वहा 
तो पानी में से फवार भी निकाल लेते है। परन्तु जब बोगे बनते हो, तब फिर 
पूरे ही बनते हो। यह आरा तो है पाचवा, और बना दिया चौथा । अव 
वताओ--चौथे आरे के भाव कहा से आयेंगे ? जैसा सहनन है, जैसी शक्ति है 
और जैसी प्रवृत्ति है, वैसा ही काम चल रहा है। मैंने अपने बचपन मे वृद्ध 
सतो को देखा है। उनमे कितने ही पचास, साठ और सत्तर वर्ष के दीक्षित 
थे । परन्तु उनके द्वारा यह सुना कि हमे आज तक सुठ का घासा भी लेने का 
काम नहीं पडा। आप लोगो में से भी कितने ही पचास, साठ और सत्तर वर्ष 
के हो गये है । वताइये--आज से पहिले आपने कितने साघुओ के आपरेशन 
होते सुने हैं ” अरे जिन सन्तो के मल-मृत्र पसीना और पैरो की घूल के लगानें 
से वढें से वड़े रोग दूर हो जाते थे, वे आज कहा है ? परन्तु आज तो ऐसे 
सन्‍्त्र दिखाई देते हैं कि विना आपरेशन के उनका रोग ही नही मिट्ता है * 
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श्श्८ घवल ज्ञान-धारा 


जैसा होवे, तो हमारे बाधा नही है। परन्तु हमे बोध नही है कि यहा पाप लग 
रहा है। और एक-एक कदम पर असख्यात जीवो की हिंसा हो रही है। ये 
शहर क्या सन्‍्तो के रहने योग्य है” ऐसे शहरो मे चौमासा करना नहीं 
कल्पता है । परन्तु फिर भी हमारे साथी कहते हैं कि वहा भी हजारो श्रावक 
है । वहा नही जाने पर वे नाराज हो जावेगे। किन्तु मैं अपने इन साथियों से 
पूछता हु कि आपकी आत्मा तो नाराज नही होगी ? परन्तु भाई, आपके मोह 
मे आकर यहा सयमरूपी रुपये के बारह आने और कही आठ आने ही रह 
जाते है । अब देखो न, कि साधु शहर की गलियो मे जा रहे है--कीचड मे 
पैर रखकर जाते है, तो सम्मूच्छिम जीवो के घात का दोप क्या नही लगता 
है ” अवश्य लगता है । 
तपोबल फा चमत्कार 
मेरे भाइयो, जो कहते है कि हम चौथे आरे के सत है--साधु है, तो क्या 
उनको जोधपुर की गलियो मे चलते हुए दोष नही लगता हैं ? क्या वे आकाश- 
गामिनी विद्या से चलते है ? मैं एक बात तो अवश्य कहगा--यद्यपि आप लोग 
नाराज हो जायेगे । परन्तु क्या करू ? वास्तविक बात कहने का स्वभाव पडा 
हुआ है। वह यह कि आप लोग जहा होशियारी और चतुराई करते हैं, वहा 
तो पानी में से फवार भी निकाल लेते है। परन्तु जब बोगे बनते हो, तब फिर 
पूरे ही बनते हो। यह आरा तो है पाचवा, और बना दिया चौथा । अब 
वताओ--चोथे आरे के भाव कहा से आयेंगे ? जैसा सहनन है, जैसी शक्ति है 
और जैसी प्रवृत्ति है, वैसा ही काम चल रहा है। मैंने अपने बचपन मे वृद्ध 
सतो को देखा है। उनमे कितने ही पचास, साठ और सत्तर वषं के दीक्षित 
थे । परन्तु उनके द्वारा यह सुना कि हमे आज तक सू 5 का घासा भी लेने का 
काम नही पडा। आप लोगो में से भी कितने ही पचास, साठ और सत्तर वर्ष 
के हो गये हैं। वताइये--आज से पहिले आपने कितने साधुओ के आपरेशन 
होते सुने है ” अरे जिन सन्‍्तो के मल-मूत्र पसीना और पैरो की धूल के लगानें 
से बढ़े से बडे रोग दूर हो जाते थे, वे आज कहा है ? परन्तु आज तो ऐसे 
सन्त दिखाई देते है कि विना आपरेशन के उनका रोग ही नही मिटता है ” 


समाधि कैसे प्राप्त हो ? ११६ 


और हम लोग अनेक प्रकार की दवाइया काम में ले रहे है । अब हमारे भीतर 
तप-सयम कितना है, यह तो चौोडे मे ही दिख रहा है। 


देखो, रगृूजी सती को पाच हाथ के लम्बे काले साप ने काट खाया । लोगों 
ने कहा कि आपकी दवा करावें ? परन्तु उन्होने कह दिया कि हमारे तो तपस्या 
की दवा है। उसके प्रत्ताप से उनको लहर ही नहीं आई, मरने की तो बात ही 
दूर रही । हमारे गुरु महाराज केलवाज मे विराज रहे थे। जीतमलजी बोहरा 
अठपोरिए पौषध मे थे। उस समय एक काला साप निकला और जीतमलजी 
बोहरा का अगूठा डस लिया। अगूठ के काटे का विप तुरन्त सारे शरीर मे 
फैलता हैं। अब दूसरे पोषध वालो ने गडबड की और उनके घर वाले भी 
आंगये । उन्होने कहा--झाडा-झपाटा दिलायेंगे । तब ग्रुरु महाराज ने कहा--- 
इसका ब्रत क्‍यों भग कराते हो ” यदि आयुष्य लम्बा है, तब तो कुछ भी नही 
बिगडने वाला है। और यदि आयुष्य समाप्त ही हो रहा है, तव फिर कोई 
बचाने वाला भी नही है । यह सुतकर उतर लोगो ने कहा--महाराज, बाप क्यों 
अटकाते हैं ” आप क्या इसे मरने देना चाहते हैं ” भाई, ऐसे समय मे बोलने 
का ढग नही रहता है। यह वात सुतते ही गुरु महाराज ने कहा--अरे, तुम 
लोगो को बोलने का भी सोधा नही है। जा, यदि रात में मर जायगा, तो मैं 
दू गा। तुम लोग चले जाओ । जब गुरु महाराज ने तेज स्वर मे इतना कहा, 
तब फिर किसकी हिम्मत थी कि वहा ठहर जावे । फिर उन्होने बोहराजी को 
सम्बोधित करते हुए कहा--जीतमल, चारो ही खध उठा दे । बस, इतना 
कहते ही उन्होंने चारो ही खध उठा दिये। दूसरे दिन प्रात काल जब सूर्योदय 
हुआ तो सबने आश्चर्य के साथ देखा कि उनके पैरो मे सूजन का भी नाम नहीं 
था। भाई, आस्था जमती है तो ऐसी जमती है कि कुछ घूछिए नही ? यह तपस्या 
का बल था। कहिये--क्या पहिले तपस्या नहीं थी ? वे तगस्या करते थे, 
परन्तु उन लोगो के हृदय निष्कपट थे और परिणाम शुद्ध थे। परन्तु आज 
कहना कुछ और है और करना कुछ और है। यद्यपि आज तप और सयम वही का 
वही है । परन्तु आज उसमे घुन लग गया है। तपस्या करने वालो मे जैसे ग्रुण 
होना चाहिए, वैसे मिलना कठिन हैं । अन्यथा क्या कोई दुखी श्रावक दिखता ? 


न 


१२० घेवल ज्ञान-धारा 


आजके श्रावक तो जरा से दुख मे रोना रो देते हैं। परन्तु पहिले के नही 
रोते थे। वे सोचते थे कि ये तप-सयम मे है तो इन्हे मैला क्यो करें ” और 
जब कोई श्रावक अधिक ही रोग-प्रस्त हो जाता था, तब कही वह साधु सनन्‍्तों 
के पैरो के हाथ लगाते थे। तब सन्त पूछते थे कि भाई, क्‍या वात है ” और 
उसका दुख सुनकर सन्त कहते थे कि धर्म पर आस्था रखोगे तो सब शान्ति हो 
जायगी । जब सन्‍तो के ऐसे वचन निकल जाते, तब फिर किसी देवी-देवता के 
सामने जाने की आवश्यकता नही रहती थी । परन्तु अभी तो आप लोग ग्रुरु 
महाराज के पास है और फिर यहा से उठकर पीर साहब, भेरु, भवानी और 
बाया साहब के पास भी माल हूटने को चले जाते हैं। इसलिए कुछ भी नहीं 
होता है। जब हृदय मे धर्म पर और ग्रुरु पर हृढ श्रद्धा ही नही, तब क्या 
होगा ” फिर कहते है कि अरे, गुरु महाराज के पास तो कुछ नही है । 

हा, तो उन ढढण मुनि के उन लड्डुओ को निर्दोष-रीति से परठा और 
वही प्रासुक भूमि पर कायोत्सर्ग करते हुए विचारने लग्रे - 'अहो पूर्वोपाजित- 
कर्मों का क्षय करना कितना कठिन है । यह प्राणी पहिले मोह मे पडकर दुष्कृत 
करते हुए यह नहीं सोचता है कि इन दुष्कर्मों का फल एक न एक दिन मुझे 
ही भोगना पडेगा इस प्रकार विचार करते हुए उन्होने कर्मों का क्षय करने 
वाली विशुद्ध परिणामों की क्षपकश्नेणी पर चढ़ना प्रारम्भ किया | शुक्ल-ध्यान 
प्रकट हुआ और अन्तमु हृते के भीतर ही चारो घन-घाती कर्मों का क्षय करके 
अनन्त-ज्ञान और अनन्त-दर्शंन के धारक केवली बन गये । तत्काल आकाश देव- 
दुन्दुभियों के शब्द से गू ज उठा । 

भाई, जिन घनघाती कर्मो का क्षय बडी लम्बी तपस्या से भी नही होता, 
ढढण मुनि ने भूख-प्यास को वेदना को समभावों से सहकर अल्प समय मे ही 
उनका क्षय कर डाला | तपस्या तभी सफल होती है, जबकि उसे निश्छल और 
समभाव से किया जावे । जब साधक के हृदय मे यह हृढ विश्वास हो जाता 
है कि-- 

निजाजित कर्म विहाय देहिनो न कोषपि कस्यापि ददाति किचन । 
विचारयन्नेवमनन्यमानसः परो ददातीति विमुच्यः शेमषीमे 
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अपने पूर्व उपाजित कर्मो के सिवाय कोई दूसरा किसी को कुछ भी सुख या 
दुख नही देता है। यह शभ्रुवसत्य है। इसको विचारते हुए हे भाई, दूसरा 
फोई सुख या दु ख को देता है, इस भ्रम-बुद्धि को छोड दें । 

यदि आप लोगो ने इस अटल-सत्य को हृदय में धारण कर लिया, तो 
सदा समाधि बनी रहेगी। ढंढण मुनि ने इसी ध्रुवसत्य से समताभावपूवेक 
भूख-प्यास की वेदना सही और परमपद को प्राप्त किया | उन्हें भगवान नेमि- 
नाथ के उक्त उपदेश पर हृढ विश्वास था । 

भाइयो, आप लोग भी अपने हृदय में यह हृढ विश्वास धारण कर लेवें 
कि भगवान की जो अमृतमयी और सदा समाधि देने वाली देशना गरुरुमहा- 
राज कहते है, उसी से हमारा उद्धार होगा । जिनका ऐसा हृढ विश्वास होता 
है उनका वेडा भी जल्दी पार हो जाता है। 

पहिले के महापुरपो मे--साधु-सन्‍्तो मे त्याग का भाव बहुत ऊचा था। 
वे आत्म-साधना भी करते थे और शरणागत का दु ख-निवारण भी करते थे । 
मडी के स्थानक में विराजित्तू-कविवर्य-पडित स्वामिजी महाराज श्रीरामचन्द्रजी 
महाराज के शरीर मे कोई रोग नही था। परन्तु रामचन्द्रजी स्वामी ने भाठ 
सन्‍्तो को बुलाया | सन्त आये और पूछा--कहिये क्या आज्ञा है ? उन्होने कहा 
कि मुझे आलोचना करना है। आठ सन्त बैठ गये और उन्होंने आलोचना 
की। अन्त में उन्होंने कहा--आप आठो ही सन्त बहुत बडे हैं। जो भी दड 
(प्रायश्चित्त) देना चाहे, वह मुझे दे दीजिए । उन आठो ही सन्‍्तों ने कहा-- 
स्वामीजी, आप तो परम निर्मल हो गये । आपने हमारे सामने जैसी आलोचता 
की है, वैसी आज तक किसी ने नही की । स्वामीजी ने कहा--मैं तो नया 
साधु ह। तत्पश्चातू उन्होंने सथारा कर लिया। उन्हें आठ दिन का सथारा 
आया । क्यो आया * क्योकि उनके परिणाम शुद्ध थे । 

रामनायजी स्वामी कपडे के स्थानक मे अकेले रहते थे । वे जरा जीभ के 
लोलुपी थे। किसी सन्त को पास मे नही रखते थे | जब बाजार मे कपडो की 
गाँठे जाती, तव लोग कहते कि महाराज, वोयनी तो आपके हाथ की करेंगे । वे दो 
चार हाथ कपड़ा ले आते थे । लोगो के कमाई भी खूब होती थी | €4 
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भी लोगो के आग्रह पर लाने मे कसर नहीं रखते थे। पर उस जमाने मे 
कोई टटा नही था। फिर भी लोग उनको शिथिलाचारी मानते थे । लोगो 
की दृष्टि मे ढीले दिखते हुए भी उनके परिणाम बहुत सरल और शुद्ध थे। 
एक दिन उन्होने लालचन्दजी खीवसरा से कहा--आज तो जलेबी खाने की 
मनमे आ गई है। उन्होने कहा--पधारिये । कदोई की दुकान पास से ही थी । 
ज्यों ही महाराज दुकान के सामने पहुंचे तो कदोई उठकर खडा हुआ । उसने 
श्रद्धा से जलेबी बहराई और स्वामीजी लेकर स्थान पर आ गये । वे पुरे तीन 
पाव जलेबी खा गये । और ऊपर से पानी पी लिया। फिर उन्होने कहा-- 
लालचन्दजी, अब तो मुझे सथारा करा दो । तब उन्होने कहा--महाराज, पाव- 
दो पाव और ले आता हु । परन्तु अभी सथारे का नाम क्यो लेते है ”? उन्होने 
कहा--नही, मुझे तो सथारा करा दो । लालचन्दजी ने बहुत समझाया, परन्तु 
वे नही माने । वहा और भी सन्त विराजते थे, अत लालचन्दजी उन्हे लिवा 
लाये । स्वामीजी ने उन सन्‍्तो से कहा--मुझे सथारा कराओ । उन्होने भी बहुत 
कुछ समझाया । परन्तु वे नही माने । अन्त मे सथारा पचखा दिया। उनके 
सेतीस दिन का सथारा आया। इस प्रकार उन्होने धन्य-धन्य होकर काल किया। 
उनमे मायाचारीपना नही था। वे किसी भी बात को छिपाते नही थे । परन्तु 
आज हम लोगो के लक्खन कैसे है कि दिखाते हैं--अच्छा माल और चेला-चैली 
वना रहे है | पुराने सत तपस्या के धनी थे और हृदय मे मैल नही रखते थे । 
परन्तु भाई, आज तुम्हारे प्रपचो मे फसकर यह दोष लगाना पडता है। आज 
छोटे गावो मे रहने पर संयम जितना ठीक पलता है, वैसा शहर में रहने पर 
नही पलता है । दिसावर से लोग आते है और कहते हैं--महाराज, उधर 
पधारो । कितने ही तो रोने भी लगते है । परन्तु मैं कहता हू कि क्यो मारवाड 
छुडाते हो । यदि मारवाड छूटा तो सयम रूपी रुपये के वारह आने और बाठ 
आने हो जायेगे । वस, यही अच्छा है कि तुम वहा रहो और मै यही रहू । 
मेरी तो इस मारवाड को छोडकर वाहिर कही जाने की इच्छा ही नही होती 
है । क्योकि यहा पर आहार-पानी शुद्ध मिलता है। इसलिए इतने वर्षों के बूढे 
हांडो को वहा जाकर डालू भी, तो भी हाथ में आना-जाना कुछ भी नही है । 
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भाइयों, यदि हमनों दीयन में समाधि सनी रल्‍था ढलोर संप्म मे 


बढ 


पत्माधि रखनी है, तो एतातगा छत थ हाई ली शरसों चाहिश। योए 
प्रसन्न हो, या हप्रमन्‍्त । परस्तु उन्‍भे पाम थ मां में हदग रखनी जशाहिए। 
हमे बाप लोगो से छठ लेना देना ४ 7 नही, जिर शाथ बाय शत में पया 


ड्र्ना चाहिए । से प्रररर श की आपए ऊीगा# चीराएत- मे, उता जाया- 
थ 


ल्मिकसमाधि सह भें एक | जया, | 
वि० स6 २०२७, झापो: र:-९ 


नित्पोल ।् 
मिर्पोल, सोेददर 
तल, सापपु 


छे (0 


हि. 


5 |. उंयम-साथना संयसम-साधना 


भगवान की वाणी में अनेक प्रकार के उत्तमोत्तम वचनरूपी मणि-रत्न भरे 
हुए है । यदि किसी को जीवन मे एक-आध मणि भी मिल जाय तो उस गृहस्थ 
का सारा कारोबार सफल हो जाता है। फिर जिसे अनेक मणिया मिल जाये, 
तब तो उसका कहना ही कया है ” मणि तो सासारिक कार्यो का साधक भौतिक 
या पौद्गलिक पदार्थे है। उससे प्रभु की वचनावलि को मणियो की उपमा दी 
जा रही है। परन्तु भाई, कहा तो ये जडमणि और कहा भगवान के वचनरूप 
चेतनमणि ? दोनो मे कितना महान्‌ अन्तर है ” जितना कि जग प्रकाशक सूर्य 
और टिमिटिमाते दीपक के प्रकाश में है ” जो पौद्गलिक-मणि है, वह तो 
इहलौकिक आवश्यकताओ की पूर्ति करता है, किन्तु प्रभु के वचन भव-भव की 
अनन्त तृष्णाओ को शान्त करते है। 

धर्म के लक्षण 

भगवान ने धर्म के दस लक्षण कहे हैं। यथा--- 

'खंती, (मुत्ती), अज्जवे, महवे, (लाघवे), सच्चे, सउच्चे, संजमे, तवे, चाएं, 
अकिचणे, बभचेंरे य । 

क्षमा (मैनी) आजंव, (लाघव) माद्देव, सत्य, शौच, सयम, तप, त्याग, 
आकिचन्य और ब्रह्माचर्य । ये धर्म के दस अग है । वस, इसी को “'धम्म दहल- 


सयम-साधना श्र्र 


घखणिय' कहा गया है, अर्थात्‌ धर्में दस लक्षणवाला है । यदि हम इन दस अगो 
को छोड दे, तो फिर धममं नाम की कोई वस्तु नही रह जाती है । इन दस धर्मों 
के सिवाय फिर ससार से पार होने का कोई भी मार्ग नहीं है। इन दसो अगो 
में धर्म का सर्वस्व निहित है। इनके भेद-प्रभेद आप लाखो कर सकते हैं, किन्तु 
मूल अग ये ही हैं । 

जैसे लोग व्यापार करते है तो व्यापार को करने वाला व्यापारी तो 
सामान्य से एक ही है। परन्तु व्यापार भिन्न-भिन्न जाति के होते है--कोई 
कपडे का, कोई किराने का, कोई सोने-चादी का और कोई जवाहिरात का 
व्यापार करता है। इन सभी व्यापारों का उद्दे श्य धन का उपार्जन करना एक 
ही है। इसी प्रकार धर्म के जो दस लक्षण बतलाये गये है, उन सबका उद्देश्य 
एक ही है कि कर्मो का नाश करके अपने शुद्ध आत्मस्वरूप शिवपद को प्राप्त 
करना है । 

घ॒र्मं के उपयुक्त दस अग्रो मे से अनेक अगों पर आपके सामने पहिले 


प्रकाश डाला जा चुका है। आज 'सयम' पर कुछ प्रकाश डाला जाता है । 
भगवान ने सयम का लक्षण इस प्रकार कहा है--- 


वदसमिदि फसायाण दडाण सहिदियाण पचण्ह। 
घारण पालणणिग्गहचागजओ सजमो भणिओं ॥ 


अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयें और परिणग्रह इन पचत्रतों को धारण 
करना, ईर्यां, भाषा, एपणा, आदान निक्षेपण और प्रतिष्ठापना इन पच समितियों 
का पालन करना, क्रोध, मान, माया और लोभ इन चार कपायो का निग्नह 
करता, मन, वचत और काय इन तीन दडयोगो का त्याग करता और पाचों 

इन्द्रियों का जीतना---इन सबको सयम कहा गया है । 
सयम का स्वरूप 


सयम शब्द का अर्थ है मर्यादा, कानून, प्रतिज्ञा आदि के द्वारा आत्मा के 
विकारी भावो का सियत्रण करना । ऊपर जो सयम का लक्षण कहा गया है, 
उसके एक देश धारण करने को देश-सयम कहते हैं। इसके धारक श्रावक 
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अनुमोदना ही कर दी । अत इस स्थूल-हिंसा का त्याग करते समय मनुष्य को 
अपनी सव आगे-पीछे को परिस्थिति का विचार करके ही ब्नत स्वीकार करना 
चाहिए। मोटे रूप से गृहस्थ सकलपी चसहिसा का त्यागी होता है । किन्तु 
उद्योगी, विरोधी और आरम्भी चस-हिंसा का त्यागी नही होता । व्यापार आदि 
मे होने वाली हिसा को उद्योगी हिंसा कहते है । शत्रु आदि के आक्रमण करने 
पर अपनी रक्षा के लिए होने वाली हिंसा को विरोधी हिंसा कहते है । रसोई 
बनाने, मकान बनवाने आदि कार्यों में होने वाली हिंसा को आरम्भी हिंसा कहते 
हैं। इन तीनो ही प्रकार की हिंसाओ को विवश होकर करते हुए भी ब्रती 
श्रावक अधिक से अधिक सावधानी रखता है और यत्नाचार से कार्य करता है । 

श्रावक जीवन मे सयम की मर्यावा 


यह अहिसाणु ब्रत यद्यपि श्रावक को जीवन भर के लिये ही धारण करना 
चाहिए। परन्तु जिनके परिस्थिति वश वैसा त्याग सभव न हो, उनको भी 
सामायिक आदि के काल मे मुहूर्त-दो मुहूर्त के लिए सर्व-सावद्ययोग के त्याग 
का विधान भगवान ने किया है। उस समय भी कृत, कारित और अनुमोदना 
अथवा केवल कृत और कारित इन दो ही भगों से त्याग कर अल्पकाल के 
लिए देश ब्रत का पालन कर सकते हैं । सामायिक करते समय भी परिस्थिति- 
वश आरम्भ-समारम्भ का विकल्प आ जाने से हर्प-विपाद रूप मे अनुमोदना 
का पाप लग ही जाता है। जैसे आप सामायिक का नियम लेकर बैठे । उस 
समय सूचना मिली कि आपके वगीचे को या हवेलो को सरकार ने किसी कारण 
से जप्त कर ली है । अथवा कोई मुकदमा चल रहा था। उसकी सूचना मिली 
कि आपके हक में फैसला हो गया है | अब बगीचा या हवेली के जाने से मन 
में विपाद होता है या नही ? अथवा मुकहमे का फैसला अपने हक मे होने से 
खुशी होती है या नहीं ? दोनो ही होते हैं। क्योकि अभी आप वीतराग नहीं 
हुए हैं। इसी प्रकार वम्वई से तार आया कि दुकान में पचास हजार का 
नफा हुआ है, यह्‌ जानकर खुशी होती है । यदि तार जाया कि पचास हजार 
का नुकसान हो गया है, तो जानकर दु ख होता है । भाई, सामायिक मे बैठे 
रहने पर भी हर्प-विपाद के ये भाव आये बिना नही रहते है। इसी प्रकार 
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सामायिक के समय समाचार मिला कि आपका पोता मकान की ऊपर मजिली 
से गिर पडा हे और उसे सगीन चोट आई है, तो सुनकर दिल मे दर्द होता ही 
है। इन सव कारणो से भगवान ने क्रत नियम को लेते समय 'तिविहेण, 
दुविहेण” आदि कहकर श्रावक को खुला रखा कि जिसकी जैसी परिस्थिति हो, 
वह उसी प्रकार का नियम ग्रहण करे । 

सत्य की सर्यादा 


श्रावक को जिस प्रकार हिसा पापके त्याग का उपदेश दिया गया है, उसी 
प्रकार झूठ पाप के लिए भी त्याग का विधान किया है । इस दूसरे त्रत के लिए 
भी कहा है कि--- 
स्थूलमलीक॑न वदति न परान्‌ वादयति सत्यमपि विपदि । 
यत्तद्दन्ति._ सन्‍्तः स्थूलमृषावाद - वेरमणम्‌ ॥ 


जो स्थूल झूठ न तो स्वय बोलता है और न दूसरे से ही बुलवाता है, उसे 
स्थूल मृपावादविरमण कहते है । जिस बात को कहने से लोक व्यवहार मे मनुष्य 
झूठा कहलाता है और जिसके बोलने से वाजार में मनुष्य की साख उड जाती 
है, ऐसी झूठ को बोलने का त्याग श्रावक को अवश्य करना चाहिए । यह मोटी 
झूठ अनेक प्रकार की होती है । यथा-- 

'कन्नालिय गोवालिय भोमालियं थापणमोसों कूडसाख' | 

अर्थात्‌ किसी की निर्दोप कन्या को दोप लगाकर अपने साथ विवाह करने 
का उपक्रम करना, किसी दूसरे की भूमि को, और गाय-भैस आदि पशुओं के 
लिये, अपनी भूमि से संबद्ध होने से उसके कुछ भाग को अपनी बतलाना, 
दूसरे की धरोहर का निषेध करना, कूंट साक्षी भरना, नकली दस्तावेज बना 
कर उन्हें सच्ची बतलाना आदि स्थूल झूठ कहलाते हैं। इनके बोलने से लोक 
मे प्रतिप्ठा गिरती हैं और राज्य-सरकार भी दडित करती है । इसलिए ऐसी 
मोटी झूठ बोलने का त्याग करना स्थूल-मृपावादविरमण नाम का दूसरा अणुत्रत 
है । गृहस्थ के द्वारा देन-लिन मे या हसी-मजाक में जो कोई झूठ वचन निकल 
जाता है, उसने त्याग श्रावक्र के सभव नहीं है । हा, ऊची दशा में वह इस 
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प्रकार की झूठ को भी छोडने क्वा उपक्म चस्‍ता क। दारए हल का 


प्रारम्भिक दश्य में गृहस्य ऐसी झूठ से नहों दव सभा ह। 


यदि कोई बापसे अभी पूछने कि आपके एस बार वलिनो श्मा< 





तो क्या आप दूसरे को सही हूप में बठत्यते हैं * बने पाए गर्त्ा दि 
ा नही अर जज दूसरे डुज> अकसमक ०42० किक रची पक 7 हम 
सही कमाई नहीं बतनाते हो, तद दूसरे को कण इतचाझए * हिमा मे पाप 





पर उसे इधर-उधर दाल दोगे, परसु सह बात शाह भा, एन प्रशा 
हे # ० 3 जी कर्ज _ ;्र पा 

भगवान्‌ ने गहन्च श्रावक्त की क्मजोसे को देशभर आफज पट एाजइ-शाए 

स्थूल झूठ बोलने का ही त्याग कराये है| शाहद्शार ने दस शा ८8 मे एह 


और 4 ञन्र्रे #+ स्ञक अ्णणरकाक 2० छल अर दे क्र अनकककानककब्प्म इक, के 
वात और भा बह मार्क का कहा हू &# बाद टबाएद जा्ा 7 रशाहनज £ 





किसी के प्राण बचते हो, उसकी बची भारी विरनि हर शोदी ०, हो ० आभार 
|... हऑ मो # ० डोहिना लक रह ः >> 
गृहस्थ को सर्दवा सत्य भी नहीं ऋहना चाहिए । जर्गीर दूसरे भी गा के लिए 
न कै! 
० 4 ० 
छोटी सी झूठ वीली जा सकती है। जैसे आर नही उन हे जप रह है एहर 


से एक हरिण भागता हक बापके सामने से दिक्षर गया | दसभा पइीध्रा गज 


के 


अवसर पर यदि आप ने वह दिया क्षि दघर 
सी झूठ बोलने से उसके प्राण दच गये | छत ऐसे >दसार पर 77०-- 


जबमभान पर गप्रगा ला बाय 
शः ् 
>> 


सकता है। हा, महात्रती साधु ऐसे आवसर पर मौन सजग । 


इसी प्रकार भगवान ने अप्रिय कट॒छ रन्य दोरटे जे 
भगवान ने कहा है-- 


तहेवे फरता भाषा गुदनृओोदघाइणी। 
सच्चा वि सा न वत्तव्वा जब्ो पवम्स कआगमो ॥॥ 


तहेव॒कार्ण का्णेत्ति ८ंद्ग पंदमंत्ति बा। 
वाहियं वावि रोधि नि तेघ घोरे सि नो व हा 
तहेव हीले गोले त्ति सारे का बनुरे त्तिए्। 
दमए दुहुए वाबि मेंद् भापेझर यप्मरं ॥| 
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जो वचन ककंश हो, दूसरे के मर्म को भेदन करने वाले हो, जीवधात करने 
वाले हो ऐसे सत्य वचन भी नहीं बोलना चाहिए। क्योकि इससे प्रथम तो 
दूसरे को कष्ट पहुचता है और दूसरे वैसे कठोर वचन बोलते समय अपने 
परिणाम भी सक्लेश रूप होते हैं, इसलिए पाप का ही आश्रव होता है| भगवान 
तो कहते है कि काने पुरुष को काना भी मत कहो, नपु सक को नपुसक भी 
मत कहो, व्याधियुक्त व्यक्ति को रोगी कहकर मत पुकारो, चोर को भी चोर 
कहकर सबोधित मत करो। इसी प्रकार किसी को होला, गोला, लुच्चा, 
व्यभिचारी आदि नाम से भी ज्ञानी पुरुष को नहीं बोलना चाहिए। अभिप्राय 
यही है कि हमे सदा हित, मित और प्रिय वचन बोलना चाहिए। कंकंश, 
मर्मच्छेदक और अप्रिय वचन भी नहीं कहता चाहिए । भले ही वे सत्य क्यो 
नहो। 
वाणी का संयम 
यदि मनुष्य अपने वचनो पर सयम रख लेवे, जबान को कन्‍्द्रोल मे रखे 
और हित, मित, प्रिय वचन बोले तो वह सभी जीवो का प्रिय बन जाता है । 
मनुष्य की तो बात ही क्या है, पशु-पक्षियों और कर हिंसक जानवरों पर भी 
मृदु एवं सत्य भाषी मनुष्य के वचनों का प्रभाव पडता है । 


जयपुर-नरेश महाराज रामसिंह जी के समय वहा के दीवान अमर चन्द जी 
थे। वे कट्टर जैन थे । इस कारण अनेक अजैन अधिकारी भीतर ही भीतर उन 
से हष भाव रखते थे। और उनको अपमानित करने और दीवानगिरी से 
हटाने के लिए सतत प्रयत्न करते रहते थे । एक वार उन्होने महाराज से कहा- 
दीवान अमरचन्द तो जैन है। वे चीटी तक को मारने मे पाप समझते हैं । 
यदि कही युद्ध का अवसर आजाय, तो वे क्या युद्ध मे शत्रुओ का सहार करेगे ? 
नही करेगे । यदि आपको विश्वास न हो तो आप उन्हे अपने साथ शिकार में 
लिवाले जाकर देख लीजिए । महाराज को बात जच गई और एक दिन उन्होने 
अमरचन्द जी से कहा--दीवानजी, कल तैयार होकरके हमारे साथ शिकार 
को चलना है। उन्होने कहा--अच्छा अन्नदाता चलेगे। दूसरे दित महाराज 
के साथ वे भी शिकार के लिए जगल मे गये । जगल मे घुसने पर हिरणो का 
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एक झु ड दौडता हुआ सामने से निकला । उनको देखते ही महाराज ने अपना 
धोडा उनके पीछे दौडाया | यह देखते ही अमरचन्दजी ने जोर से आवाज 
लगाई---हरिणो । कहा भागते हो ! खडे रहो !!! यह आवाज सुनते ही वे 
सबके सब हिरण खड़े हो गये । यह देखकर जआश्चर्यं-चकित होते हुए महाराज 
ने पूछा--दीवातजी, तुमने यह क्या जादू कर दिया है । दीवानजी ते कहा--- 
महाराज, मैंने हिरणो से यह कहा है कि यदि कोई दूसरा मारे, तो वह अपनी 
रक्षा के लिए राजा की शरण में जाता है। और जब राजा ही मारने के लिए 
उतारू हो जाय, तब किस की शरण में जाया जावे ? इसलिए मैंने हिरणो से 
कहा है कि भागकर कहा जाते हो । जब महाराज तुम्हे मारते के लिए उतारू 
हैं, तब तुम्हारी जीवन-रक्षा असभव है, इसलिए क्यों व्यर्थ दोडते हो । खडे 
रहो । दीवानजी के ऐसे न्याय पूर्ण मघुर वचन सुत्कर महाराज शिकार का 
सकलप छोडकर वापिस लोट आये । भाई, जिनके सत्य क्षत का नियम होता 
है और जो मघुर भाषी होते हैं, उनके वचनो का ऐसा ही प्रभाव होता हैं । 
कुछ दिनो के पश्चात्‌ उनके शत्रुओं ने पुर आपस में पड़यन्त्र के लिए 
मत्रणा की कि हरिण तो भोले भाले घास-भक्षक थे, अत्त वे दीवानजी के 
वचन सुनकर खडे रह गये और महाराज ने उनका प्रभाव जानकर शिकार 
करना छोड दिया | परन्तु शेर तो खू खार ऋर प्राणी है और मास-मक्षी है । 
अत चिडियाघर मे जो शेर पिंजडें भे बन्द है, उसे खुराक देने का काम दीवान 
अमरचन्द को सौंपा जावे । तब पता चले कि वे कितने सत्यवादी एवं प्रभावक 
जैत हैं। उन लोगो ने ऐसी मत्रणा करके महाराज के पुन कान भरना शुरु 
किये। भाई, आप लोग तो जानते ही हैं कि राजा लोग और ये बडे आदमी 
कानो के कच्चे होते हैं /। अत एक दिन महाराज ने दीवानजी से कहा कि आज 
शेर की भोजन देने के लिए आपको जाना पडेगा ? उन्होने कहा--अच्छा 
अत्तदाता, जाऊगा। श्रव वे अपने नित्य नियम से निवृत्त होकर एक बडे थाल 
में उत्तमोत्तम मिठाइया औौर दाल, भात, रोटी आदि रखकर चिडियाघर पहुचे 
ओर शेर के पिंजडे का द्वार खुलवाकर उसे सबोधित करते हुए बोले--हे 
वनराज, मैं राजाओो के खाने योग्य उत्तमोत्तरम भोजन-सामग्री आपके खाने , 


रु 
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लिए आया हू, सो इसे स्वीकार करो । और यदि मास खाने की ही इच्छा हो 
तो मैं आपके सामने खडा हैँ, सहर्ष मुझे स्वीकार करो । कहते है कि वह शेर 
पिजडे मे से निकला, उसने थाल की भोजन-सामग्री को सूघा और दीवान 
साहब की ओर-जों उस समय कायोत्सग्ग मुद्रा मे श्रभु का नाम जपते हुए नासाग्र 
इृष्टि रखे खडे थे , देखता हुआ वापिस पिंजडे मे चला गया। इस समय यह 
तमासा देखने के लिए जो सैकडो लोग वहा खडे थे--उन्होंने यह चमत्कार 
देखकर दीवान साहब के जय-जयकार से आकाश को गुजा दिया। भाइयो, 
सत्यत्रती और मृदुभापी के मनुष्य के वचन-सिद्धि हो जाती है । वे जिससे जैसा 
भी कह देवे, वह कार्य वैसा ही हो जायगा । वचन सिद्धि वालो के अनेक 
उदाहरण शास्त्रों मे उपलब्ध है । ऋषियों को जो शाप और अनुग्रह की शक्ति 
प्राप्त होती है, वह भी वचन सिद्धि का ही प्रभाव हे । इसलिए हमे सदा ही 
अपने वचनो पर सयम रखना चाहिए। यदि यह एक भी ब्रत आपने शुद्ध 
हृदय से पाल लिया तो ससार से बेडा पार होने मे देर नही लगेगी । 
अचोयं-्नत 
श्रावक का तीसरा ब्रत है अचौर्याणुत्रत । बिना दिये किसी की वस्तु के 
लेने को चोरी कहते है । स्थूल चोरी के त्याग करने को अचौर्याणुब्रत कहते 
है । शास्त्रकारो ने कहा है-- 
निहितं वा पतित वा सुविस्मृत वा परस्वमविसृष्टम्‌ । 
न हरति यन्‍न च दत्ते तदकृश चोर्यादुपारमणम्‌ ॥ 
रसी हुई, गिरी हुई, भूली हुई और विना दी हुई वस्तु कोजो नतो 
म्वय लेता है. और न उठाकर दूसरे को देता है। उसे स्थूल चोरी का त्याग 


/१ 
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भाई, धन यह मनुष्यों का ग्यारहवा वाह्म प्राण है । जिसका धन चुराया 
जाता है, उसे कितना दु ख होता है, यह वही जानता है । इसी कारण भगवान 
ने पराये धन को लेने में पाप बताया है | जैसा कि कहा है-- 
अर्वानाम यदेते सन्ति प्राणा बहिए्चराः पुसाम्‌ | 
हरति से तस्य प्राणान्‌ यो यन्‍्य जनों हरत्पर्थानू ॥ 
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यह धन मनुष्यों का बाहिरी प्राण है। जो मनुष्य दूसरे के धन को हरता 
है, वह उसके प्राणो को ही हरता है । 

चोरी का त्याग भी कृत कारित और अनुमोदना से करना आवश्यक है । 
कितने ही लोग स्वय तो चोरी नही करते हैं । परल्तु चोरी से लाये हुए माल 
को लेते हैं। परन्तु इसमे लेने वाले को कारित और अनुमोदना का दोष लगता 
है। इसलिए यदि शका भी हो जाय कि यह चोरी का माल है, तो उसे नही 
लेना चाहिए। भगवान ने तो यहा तक कहा है कि यदि अपनी भी वस्तु में 
शका हो जाय कि यह अपनी है या नही ”? तो उसे लेने मे भी चोरी का पाप 
लगता है। यथा--- 

स्वमपि स्व ममस्याद्वा नवेति हापरास्पदम्‌ । 
यदा तदा$5दीयमान ज्नतभद्धाय जायते ॥ 

यदि कदाचित्‌ अपनी वस्तु मे भी सनन्‍्देह हो जाय कि यह वस्तु मेरी है, 
अथवा अन्य की है ” ऐसी सशयापन्न दशा मे यदि वह पुरुष उसे ग्रहण करता 
है तो उसका अचोर्याणुत्रत भग हो जाता है । 

भगवान ने हीन--अधिक नापने-तोलने को भी चोरी मे कहा है। इसी 
प्रकार बहुमूल्य वस्तु मे अल्प मूल्य की वस्तु को मिलाकर बेचना, सरकारी 
टैक्स की चोरी करना, राज्य के प्रतिबन्धी कानून को त्ोडकर माल को इधर 
से उधर ले जाना या ले आना आदि कार्य भी अचोर्याणुत्रती को नही करना 
चाहिए । अपने भाई आदि के हिस्से को नही देना, अथवा कम देना, गिरवी 
रखे हुए माल को हडप जाना, धर्मादा का पैसा धर्म-कार्य मे नही लगाना आदि 
कार्य भी चोरी के ही अन्तर्गत आते हैं। आज जो काला-बाजारी चल रही है, 
यह सब चोरी ही है । श्रावक को इन सब चोरी कार्यों से वचना चाहिए । 

ब्रह्मचयें साधना 

श्रावक का चौथा जब्त स्वदार-सन्तोष है। अपनी विवाहिता स्त्री के सिवाय 
अन्य सब स्त्रियो को माता-बहिन के समान समझ कर पर-स्त्री सेवन का त्याग 
करना और अपनी स्त्री मे सन्तुष्ट रहना ब्रह्मचर्याणुत्रत कहलाता है । इस ब्रत 
का धारक पुरुष न व्यभिचारिणी स्त्रियो के पास जाता है और न वेश्या 
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ही करता है। यहा तक कि वह वेश्या का नृत्य भी नही देखता है। वह 
अप्राकृतिक मैथुन का भी त्यागी होता है। जो पुरुष पर-स्त्री का और स्त्री 
पर-पुरुष का मन वचन काम से त्याग करता है। उसका अद्भुत प्रभाव शास्त्रों 
में बतलाया गया है । देखो--सुदर्शन सेठ के इसी ब्रत के प्रभाव से शूली का 
सिंहासन हो गया और सीता के शील के प्रताप से अग्निकुण्ड सरोवर रूप से 
परिणत हो गया । अत गृहस्थ स्त्री और पुरुष दोनो को ही इस ब्रह्मचर्याणुत्रत 
को धारण करना चाहिए । जैसा कि कहा है--- 


नतु परदारान्‌ गच्छति, न परान्‌ गसयति च पापभीतेयंत्‌ । 
सा परदारनिवृत्तिः स्वदार - सन्तोष नामापि॥ 


जो पर स्त्रियो के पास पाप के भयसे न स्वय जाता है और न दूसरो को 
भेजता है, उसे परदारनिवृत्ति या स्वदार-सन्तोष नामक अणुत्रत कहते है। 
इसी का नाम ब्रह्मचर्याणुब्रत है। स्त्रियो के इस ब्रत का नाम स्वपति सनन्‍्तोष, 
पातित्रत्य या शीलब्रत है। गृहस्थ स्त्री और पुरुष को इस ब्रत का पालन करना 
देश सयम है । 
परिग्रह फी मर्यादा 
पाचवा परिग्रह परिमाण नाम का अणुव्नत है। इसका स्वरूप इस प्रकार 
से कहा गया है--- 
धन-धान्यादि ग्रन्थ परिमाय ततो$5धिकेसु निःस्पृहता । 
परिमित परिग्रहः स्यादिच्छापरिमाण नामापि ॥ 
धन, धान्य, क्षेत्र, वस्तु, सोना, चादी, दासी, दास, वस्त्र और वर्तन आदि 
जितना भी चेतन और अचेतन परियग्रह है, उनका अपनी आवश्यकता और 
परिस्थिति के अनुसार परिमाण करके उससे अधिक मे नि स्पृहभाव रखना परियग्रह 
परिमाण-नतामका अणुत्रत है । इसी का दूसरा नाम इच्छा परिमाणब्रत है । 
इच्छाओं का संयम 
आज मनुष्यों को शान्ति क्यों नहीं है ”? इसका उत्तर यही है कि प्रत्येक 
मनुष्य वी इच्छाए बहुत अधिक बी हुई है । हर-एक मनुष्य चाहता है कि मैं 
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लखपति और करोड पति बन जाऊ ? यदि वह कदाचित्‌ भाग्यवश बन भी 
जावे, तो भी उसकी इच्छाएं शान्‍्त नहीं होगी और वह ॒ जरबपति और खरब 
पति बनने के स्वप्न देखने लगेगा। भगवान ने कहा है-- 

“इच्छा हु आगाससमा अणतिया” अर्थात्‌ मनुष्य की इच्छा आकाश के 
समान अनन्त होती हैं। जैसे आकाश का कही आदि और अन्त नही हैं, उसी 
प्रकार प्राणियों की इच्छाओं का--आशा-तृष्णा का कही भी कोई ओर-छोर 
नही है । इस आशा-तृष्णा के ही कारण मनुष्य सदा दुखी बना रहता है । यदि 
मनुष्य अपनी इन इच्छाओं को सीमित कर लेबे, तो तुरन्त ही सुख-शान्ति का 
अनुभव करने लग जावे । सर्वे परिग्रह के त्यागी साधु को जो सुख प्राप्त होता 
है, वह नवनिधि के स्वामी चक्रवर्ती को भी नही प्राप्त होता है । जैसा कि कहा 
है-- 

सव्वग्गय विमुक्कों सीदीभूदों पसण्णचित्तो ये । 
ज॑ं पावद पीइसुखं ण चक्‍कवट्टी वि त॑ लह॒दि ॥ 

सर्वे प्रकार के परिग्रह से मुक्त होने पर शान्त एव प्रसन्न चित्त साधु जिस 
निराकुलता-जनित अनुपम आनन्द को प्राप्त करता है, वह सुख अतुल वैभव 
के धारक चक्रवर्ती को नही मिल सकता है। 

भाई सकल सयमी साघु तो ऐसे अनुपम आनन्द का उपभोग करता है। 
परन्तु तुम लोग भी यदि अपने परिग्रह का परिमाण कर लो, तो आकुलता- 
रहित परम सन्‍्तोष रूप सुख को प्राप्त करोगे | 

इस प्रकार जो पाच अणुब्रतो को धारण करते हैं, उन्हे देश-सयम का 
धारक अणुव्नती श्रावक कहा जाता है । जो गृहस्थ इस देश-सयम को भी धारण 
करता है, वह इस लोक में भी सुख पाता है और परलोक मे भी स्वर्गादि के 
सुख को प्राप्त करता है । 

जो हिसादि पाचों पापों का यावज्जीवन के लिए मन, वचन और काय 
से, तथा कृत, कारित और अनुमोदना से त्याग करते हैं, उनके ब्रतों को महा- 
व्रत कहते है । महाव्रतधारी साधु को सर्वत्रती, महाव्ती और सकलसयमी कहते 
है । भगवान ने सकल सयम के मूल मे दो भेद हैं--प्राणिसयम और इन्द्रियर 
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सयम । पृथ्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय और त्रसकाय, 
इन छह काया के जीवो की रक्षा करना प्राणिसयम है और पाचो इन्द्रियो के 
विपयो का त्याग करना अर्थात्‌ अपनी इन्द्रियो पर नियत्रण रखना इच्द्रिय 
सयय होता है । इन दोनो भेदो के विस्तार से शास्त्रो मे सत्रह प्रकार के सयम 


बतलाये गये है । 
साधु-जीवन से सयस का स्वरूप 


साधु पृथ्वीकाय का पूर्ण सयम पालता है। वह न कभी पृथ्वी को खोदता 
है, दूसरे से खुदवाता है और न खोदनेवाले की अनुमोदना ही करता है । इसी 
प्रकार जलकाय और अग्निकाय का भी वह किसी प्रकार का आरम्भ-समारम्भ 
ही करता है, न कराता है और न अनुमोदना ही करता है। वायुकाय की भी 
विराधना का त्यागी होता है, क्योकि उसने महाक्नतो को स्वीकारते समय उसके 
भी त्रियोग-त्रिकरण से विराधना का त्याग किया है । 
अभी एक भाई आये । वे कहने लगे कि हम एक गाव मे गये तो वहा देखा 
कि हर एक मुनिराज के अलग-अलग पे लगे हुये है | तब मैंने कहा कि जो 
सयम पालता है, उसको तो पस्ते की कोई आवश्यकता नही है । हा, जो सयम 
को नही पालता है, वह एक नही, चार पस्ते लगा लेवे तो उसे कौन मना 
करता है | परन्तु पखे की हवा खानेवाले साधुओं से पूछों कि वायुकाय का 
सयम किसे कहते हैँ ? वायुकाय के सयम का अर्थ है कि वायुकाय के जीवो 
की हिंसा नहीं करना। भाई, जब पखा चलेगा, तब वहा क्या वायुकाय के 
जीवो की विराधना नहीं होगी ? अवश्य होगी । परन्तु प्ले की हवा 
खानेवाले अपने दोप को छिपाने के लिए कहते हैं कि गृहस्थ का मकात 
है और पस्ले को गृहस्थ चलाते है । भाई, उनसे पूछो कि जहा तुम रहते 
हो, वहा गृहस्थ का क्‍या काम है ? वहा तो सतो का काम है । इसी प्रकार 
आज कितने ही साधु लाउडस्पीकर पर बोलने लगे है। वे कहते है कि 
उमे तो गृहस्थ रख देते हैं, हम योडे ही रखते है | अरे भाई, मै पूछता हू 
कि यदि आप नहीं वोलेगे तो फिर क्‍या वे लगायेंगे ? इस प्रकार जब वे ऐसी 
बातें कहते है, तव तो फिर किसी बात की मर्यादा नही रहेगी । वताओ--ये 
_ कुए-तालाब क्सिके लिए खोदे गये है ? गृहस्थो के लिए, या साधुओ के लिए ? 
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यदि आप कहे कि गृहस्थो के लिए हैं, हमारे लिए नही है । तब फिर तालाब 
में से, नलो में से पानी ले लो, क्या हानि है ? चूल्हे और भट्टिया--जहा' 
भोजन बनता है, वे किसलिए हैं ” वे भी गृहस्थो के लिए हैं । फिर क्या है? 
चले जाओ कही भी और जलते हुए चूल्हे पर रोटी बनाकर ले आओ | यदि 
ऐसा हो जाय, तब फिर गृहस्थ ने जो वस्तु बनाई हैं, उसकी याचना करके 
लाने की साधु को क्या आवश्यकता रह जायगी ? भगवान ने चौदह प्रकार के 
दान बतलाये हैं---अशन-पान, खादिम, स्वादिम आदि। भोजन आपके लिए 
बना है, हमारे लिए नही बना है। कोई साधु आपके घर पर आया, और दस- 
बीस रोटिया लेकर चला गया। गृहस्थ के यहाँ क्या कमी है ? परन्तु दान किसे 
कहते हैं, यह तो विचारना चाहिए ? जो दिया जाय, उसे दान कहते हैं । 
घोवन से माटा भरा है और रोदी-दाल से पुंसरे भाजन भरे रखे हैं, तो क्या 
साधु बिना दिये ही उन्हे ले. जायगा ? नही लायगा ? जब घर मालिक देगा, 
तभी लायगा | अन्यथा नही । दान नाम तो दिया हुआ लाने का है| इसलिए 
'साधु को सब बातो का विचार करके ही प्रवृत्ति करनी चाहिए । आज पा 


वनस्पतिकाय का भी सयम पालन करने के लिए ही साधु सर्व प्रकार की 
सचित्त वस्तु के त्यागी होते हैं । 
अजीव-सयम 
भगवान ने सभ्रह प्रकार के सयम में एक अजीव-सयम को की कहा है । 
नव आप पूछे कि अजीव तो जड़ पठु का नाम है ? उसका सयम कैसा ? 
परन्तु भाई, उसका भी सयम है। जैसे आपकी उकान में कपडो के थान बाते 
हैं--धोती जोरे आते हैं और उनके ऊपर हाथी-घोडे, पशु-पक्षी और मनुष्यो 
की छापें लगी रहती है | श्रावक कपडे को फाडते हुए ध्यान रखता है कि कही 
तह छाप (तस्वीर) न फट जाय। भाप ताश खेलते है। उनमे राजा, रानी, 
गुलाम, चिडिया आदि के पत्ते होते हैं। भव खेलते हुए अज्ञानी जीव कहते है 
कि राजा को भारी, चिड़िया मारो, आदि ! वताओ--वहा किसको मारा ? 
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क्या वहा पर राजा, ग्रुलाम आदि है ? नही हैं । परन्तु मारो मारो कहने से 
मारने की क्रिया का पाप लगा, या नही ” लगा। यही अजीव का असयम है 
और ऐसे समय वैसे शब्द नही बोलता और चित्र आदि को नही फाडना ही 
अजीव सयम है। मार्ग मे चलते समय पत्थर आदि की ठोकर लग जाने पर 
उसे गाली आदि देना भी अजीव का असयम है। ऊपर से लकडी-पत्थर आदि 
गिरने से चोट लग जाने पर उसे फंकते है और गाली देते हैं, तो यह भी अजीव 
का असयम है । अजीव सयम का मतलब है कि अजीव पर भी गुस्सा नहीं 
करना, उसे गाली नहीं देना और उसकी किसी भी प्रकार की विराधना नही 
करना । 


जो साधु सत्रह प्रकार के सयम मे अहनिश सावधानी पूर्वक हृढ रहते है, 
उनको उस सयम की रक्षा के लिए पाच समितियों का भी पालन करना पडता 
है । पहिली ईर्या समिति है | इसका अर्थ है कि सूर्य का जब प्रकाश सर्वत्र भली 
भाति फैल गया हो, मार्ग लोगो के गमनागमन से अचित हो गया हो, तब साधु 
नासाग्न हृष्टि रखकर चार हाथ भूमि को नेत्नो से भली-भाति देखता-शोधता हुआ 
चले । यदि भूमि पर गोबर, भूसा का ढेर, घास आदि पडा हो, तो उसके ऊपर पैर 
रखता हुआ नही चले । क्योकि वहा पर पैर रखने से त्रस जीवो की हिसा की 
सम्भावना रहती है। यह समिति प्रधान तथा अहिंसा ब्रत की रक्षा के लिए 
ही कही गई है। रात्रि में गसनागमन का निषेध भी इसीलिए किया गया है, 
कि अन्धकार में जीव दिखाई नही देते है। साधु को रात्रि मे मल-मृत्रादि की 
बाधा के समय ही ओधे से भूमि को प्रमार्जन करते हुए अति सीमित स्थानक 

में ही गमनागमन करना कल्पता है, अन्यथा नही । 
वाणी-विवेक 


दूसरी भाषा समिति है। यह सत्य महात्रत की रक्षा के लिए पालन की 
जाती है। यद्यपि साधु ने सत्य महात्नत को स्वीकार करते हुए सर्वे प्रकार के 
असत्य भाषण का परित्याग कर दिया है, तथापि उसे कर्कश, मर्मच्छेदक, 
पराभिप्राय-भेदक सत्य भी कहने की मनाई की गई है । साधु को अपने सत्य- 
महान्नत की रक्षा करने के लिए कहा गया है कि--- 
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अर्थात्‌ साधु पर-हितकारी वचन भी परिमित ही बोले । किन्तु अप्रिय सत्य 
वचन भी नही बोले । 

कितने ही ऐसे प्रसंग आते हैं, जहा पर सत्य बात का कहना भी साघु को 
नही कल्पता है, किन्तु मौन ही धारन करना पडता है। उस समय उसे वचन 
गुप्ति रखना ही श्रेयस्कर होता है। जैसे किसी साधु की मौजूदगी मे किसी 
चोर ने आकर उपाश्रय की किसी बन्द अलमारी का ताला तोडकर चोरी की । 
अब चोर पकडा गया । अदालत ने प्रत्यक्षदर्शी साक्षी मागी । चोर कहता है कि 
वहा पर अमुक सन्त विराजे थे । उनसे पूछलिया जाय कि मैंने चोरी की है, 
या नही ? अब बताओ--कक्‍्या साधु गवाही देगा ? यद्यपि बात सत्य है । भुठ 
नही है, तथापि साधु को गवाही देना नही कल्पता है। इस प्रकार यह भाषा 
समिति सत्य ब्रत को और भी सीमा में वाध देती है और सत्य ब्रत की रक्षा 
करती है। इसी प्रकार साधु कही बन मे विहार करते हुए जा रहे हो और 
वहा पर मोटे लम्बे हरे-भरे वृक्ष दिखाई देवें तो साधु को ऐसा नहीं कहना 
चाहिए कि इस वृक्ष के तने के पाटिये अच्छे बन सकते हैं। इसकी शाखामों की 
कडिया या चौखटें अच्छी वन सकती हैं । क्योकि ऐसा बोलने पर प्रथम तो 
उस वृक्ष पर ही उसका बुरा प्रभाव पडता है, उसका जीव भी भयभीत होकर 
अति सक्‍लेश पाता है। दूसरे यदि अन्य पुरुषो को ज्ञात होगा कि इस वृक्ष के 
पाटिये आदि बन सकते हैं तो वे उसे काट डालेंगे। और इस प्रकार उसको 
अपने प्राणो के उच्छेद का, मरण का महाकष्ट भोगना पडेगा । इस प्रकार की 
यह सावद्य भापा भी साधु को बोलना नही कल्पती है । 

एक वार किसी गाव मे कोई सन्त गये । वहा गाव के एक मोहल्ले वालो 
ते पूछा--महाराज, हमारे मोहल्ले मे जनसख्या की वृद्धि क्यो नही हो रही 
हैं ? तव सन्त ने कहा--इस मोहल्ले के वीच मे यह वृक्ष खडा हुआ है, इसलिए 
जनवृद्धि नही हो रही है। अब इधर तो वे सन्त पघारे और उधर लोगो ने 
उस वृक्ष को काट डाला | भाई, साधु को ऐसी भाषा नही बोलनी चाहिए। 

इसी प्रकार साधु को भेदकारी भाषा भी नही वोलनी चाहिए । साधु के 
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पास आकर पिता-पुत्र, सासु-बहू और शत्रु-मित्र सभी अपनी गुप्त बातें कहते हैं 
और अपने पापो का प्रायश्चित लेते हैं। यदि वह साधु पिता के भेद की बात 
पुत्र से कह दे, अथवा पुत्र के भेद की बात पिता से कह देवे, तो अनथे हो जाय, 
परस्पर मे कलह हो जाय । इसी प्रकार सासु-बहू की और शत्रु-मित्र की बातो 
को भी एक-दूसरे के प्रति प्रकट कर दे, तो शत्रुता और भी बढ जाने से महा 
अनर्थ हो सकते हैं। इसके अतिरिक्त फिर सभी का साधु पर से विश्वास भी 
उठ जायगा । फिर कोई भी आकर साधु से अपनी आलोचना नही करेगा । 
और इससे एक धर्म-परम्परा का ही उच्छेद हो जायगा । इसलिए भगवान, ने 
साधु को भेदकारी भाषा बोलने की मनाई की है । हा, परस्पर-विरोधी बातो 
को सुनकर साधु सामान्य रूप से सबसे यह कह सकता है कि भाई, संघ मे--- 
एकता मे--सर्वथा लाभ है । फूट मे कोई लाभ नही है। 


साधु मर्मभेदी और कलह॒कारी भाषा भी नही बोलते है। क्योकि ऐसी 
भाषा बोलने से दूसरे के हृदय को पीडा पहुचने से साधु हिंसा के दोष का भागी 
होता है ओर कलह करने वाली भाषा बोलने से अपयश का भी भागी होता 
है। इसी प्रकार जिस बात के कहने से हिंसा आरम्भ आदि की वृद्धि हो, ऐसी 
सत्य भी सावद्य भाषा नहीं बोलती चाहिए। साधु निश्चयकारी भाषा भी नहीं 
बोले । जैसे किसी के आग्रह करने पर यह निश्चित रूप से न कहे कि मैं कल 
आऊगा । क्योकि ऐसी बात कह देने पर यदि किसी कारण वश जाना न हो 
सके, तो साधु को झूठ बोलने का दोष लगता है। इस प्रकार यह भाषा समिति 
साधु को स्व प्रकार के नियत्रण मे रखकर उसे सत्य महात्रत की रक्षा के लिए 
सावधान करती रहती है । ; 
भिक्षा-विवेक 
तीसरी एपणा समिति है । एपणा शब्द का अर्थ खोज करना है। भगवान 
ने गोचरी के लिए जाते हुए साधु को आदेश दिया है कि-- / 
सपत्त भिक्‍्खकालम्मि असभतो अमुच्छिभों । 
इमेण. कुम्सजोगेण भत्त-पाण_गवेसए ॥ 
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हु से गासे वा नगरे वा गोयरूग्गर्गंसो सुणों । 
चरे मदमणुव्विग्गों अव्विक्खित्तंण चेयसा॥ 

पुरओ जुगमायाएं पेहमाणो महिं चरे । 

वज्जतो बीय हरियाह पाणे य वगमट्ठिय ॥ 
भर्थात्‌ जब साधु का गोचरी काल प्राप्त हो, तब साधु मूर्च्छा-रहित होकर 
सावधानी पूर्वक भोजन और पानी की खोज के लिए निकले । वह जब ग्राम 
या नगर को जावे तब उद्ठ ग-रहित होकर अविक्षिप्त चित्त से सामने चार हाथ 
भूमि को देखता हुआ मन्द गति से बीज, हरित, सचित्त जल, मिट्टी आदि 
का वर्जन करता हुआ चले । आगे बतलाया है कि-- 
अणुन्नए नावणए अप्पहिद अणाउले । 
इंदियाणि जहाभांग देसदृत्ता म्रुणी चरे ॥ 
दवदवस्स न गच्छेज्जा भाससाणों थ. गोयरे । । 
हसतो नाभिगच्छेज्जा कुल उच्चावय सया॥ !' 
आलोय थिग्गल दार संधि दगभवणाणिय । | 
चरतो न विणिज्ञाए सकद्ठाण चिंवज्जए ॥ 
रहो गिहवईण च्‌ रहस्सारक्खियाण ये । 


सकफिलेसकर_ ठाण दूरओ परिवज्जए ॥। के 


अर्थातू--मगोचरी को जाता हुआ साधु अति नीची, अति ऊची भूमि के, 
छोडकर निराकुल मार्ग से इन्द्रियो का दमन करता हुआ विचरे। उतःवला 
होकर न चले, बोलता और हसता हुआ भी न चले । गृहपति के द्वारा निषिद्ध 
था वर्जित भूमि मे जाये । जहाँ तक जाने में गृहस्थ को अग्रीति न हो, जहा 
तक अन्य भिक्षाचारी जाते हो, वहाँ तक जावे । जिस मकान के द्वार पर पर्दा 
पडा हो, या किवाड बन्द हो, जो शका के स्थान हो, वहा पर न जावे । राजा 
.के, बड़े गृहपतियों के, नग्रर-रक्षक के घरो मे एवं अन्य सक्‍्लेश करने वाले' स्थान 
की दूर से ही छोडे । 

भिक्ष के लिए गया हुआ साधु न कही बैठे, न कही खडा रहे ओर न 
किसी से वातचीत करे । निषिद्ध कुलो मे गोचरी के लिए न जावे, तत्काल के 


कि हु 
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लीपे हुए आगन में भोजन लेने को न जावे । बन्द-मकान के किवाड खोलकर 
भीतर भिक्षा के लिएन जावे। अच्धेरे कोठे आदि मे न जावे। दूसरे की 
प्रशसा करते हुए याचना न करे । यदि पानी बरस रहा हो, कुहरा गिर रहा 
हो, झझावायु चल रही हो और मार्ग सम्मूच्छिम जीवो से व्याप्त हो, तो 
भिक्षा लेने न जावे । 

साधु गोचरी में कैसे आहार को लेवे ” जो आहार साघु के निमित्त न 
बना हो, किन्तु गृहस्थ ने अपने लिए ही बनाया हो, खरीदकर साधु के लिए न 
लाया गया, शय्यातर के घर का न हो, सामने न लाया गया हो । जो आहार 
सवे दोषो से रहित हो, उसे ही लेवे । आहा २र-सम्बन्धी सर्वदोष १०६ बतलाये 
गये है, उनको टाल करके हो प्रासुक आहार-पान को ग्रहण करे | जिस साधु 
को इन सब दोषो का पूरा ज्ञान हो, उसे ही गोचरी के लिए जाना चाहिए। 
परन्तु आज तो सन्त लोगो ने आहार-पानी लाने के लिए चेलो के जिम्मे यह 
कार्य सौप रखा है, जिन्हें एषणा के दोषो का ज्ञान ही नही है | पहिले के सन्त 
जो सर्ववातो के भलीभाति जानकार होते थे, वे ही स्वय गोचरी लेने को जाते 
थे। जिस साधु को सर्वंदोषो का ज्ञान नही है, वह यदि गृहस्थ के घर मे 
गोचरी के लेते समय स्नानधघर, शौचघर आदि की ओर हदृष्टिपात करेगा, तो 
वह अपमान का पात्र हो जायगा । इसलिए जैसे गाय ज़गल मे जब घास चरने 
को जाती है, तब इधर-उधर वन शोभा को नही देखती है किन्तु नीची दृष्टि 
किये घास चरती हुई चली जाती है। इसी प्रकार साधु को भी आहार-पान के 
लाने के समय इधर-उधर न देखकर अपने लिए कल्पे, ऐसे आहार-पान को 
लेने के ऊपर ही दृष्टि रखनी चाहिए। और भौंरे के समान गृहस्थ को पीडा 
न हो--इस रीति से अनेक घरो से थोडी-थोडी भिक्षा लाना चाहिए । तभी 
साधु का सयम पल सकेगा । 

भगवान साधु को द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव का विचार करके आहार- 
पान के लेने का निर्देश दिया है। इसलिए जिस देश मे जिस काल में, आहार- 
पान मिले, वहा उसी समय गोचरी के लिए जाना चाहिए। भगवान का एक* 
एक वाक्य बहुत रहस्य पूर्ण है। जव तक उस रहस्य की कु ची हाथ में नही 
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लगेगी, तब तक उसका आनन्द प्राप्त नही हो सकता है। जैसे एक स्थान पर 
लिखा है-- 
अस्सी गयन्दों का माल, आना सागर पाल बीच | 


अजमेर मे आना सागर नाम का सरोवर हैं, उसकी पाल के वीच मे अस्सी 
हाथियो का माल है । वहा क्‍या माल है, इसकी खोज अनेक पुरुषों ने की । 
परन्तु अभी तक वह माल किसी के हाथ नही लगा । क्योकि उक्त वाक्य के 
रहस्य को जानने की कू ची किसी के हाथ नही लगी । इसी प्रकार एक और 
स्थान पर लिखा था कि 'सिर उडिया धन पाय /' अर्थात्‌ माथा उडे तो धन 
पावे । वहा कितनो के सिर उडाये गये, परन्तु धत नहीं मिला । कोई बुद्धिमान्‌ 
आया, उसने भी वह वाक्य पढा । उसने उसका रहस्य जान लिया। अत 
बोला इस पुतली का सिर उडा दो, तो धन मिल जायगा। सुनने वाले ने 
जैसे ही उसका सिर उडाया कि भीतर भरा हुआ धन मिल गया । कहने का 


भाव यह है कि साधु को शास्त्र मे लिखे प्रत्येक वाक्य के रहस्य को समझने का 
प्रयत्त करता चाहिए । 


इस एषणा समिति से अहिसान्नत की भी रक्षा होती है, सत्य ब्रत की भी 
रक्षा होती है और अचौर्यत्रत की भी रक्षा होती है। साथ ही कामोत्तेजक, 
नशीले, गरिष्ठ एव तामसिक, राजसिक भोजन नही करने से ब्नह्मचयें महाव्रत 
की भी रक्षा होती है और गृहस्थो के यहा से अतिसीमित परिमाण मे लाने 
तथा उसमे मूर्च्छा, गृद्धि या आसक्ति नही रखने से अपरिग्रह या सनन्‍्तोष महात्नत 
को भी रक्षा होती है । 

चौथी आदान-निक्षपण समिति है । साधु को अपने ज्ञान-सयम के उपकरणों 
को उठाते समय, रखते समय प्रतिलिखन करके ही उठाना-रखना चाहिए। 
सथारे की नियत समय पर पलेवणा करना चाहिए। यह समिति अहिंसा 
महाक्नत की रक्षा करती है । 

पाचवी प्रतिष्ठापना समिति है। साधु अपने मल-मृत्र को निजंन्तु, निश्छिद्र 
एव भ्रासुक भूमि पर ही परिठवणा करता है। जहा हरी घास उग रही हो, 
भूमि मे चूहे आदि के बिल हो और कीडी आदि की अधिकता हो, जहा अधकार 
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चाहिए । जैनी के लिए तीन बातो का तो कम से कम त्याग होना ही चाहिए । 
पहली बात है-- मद्य, मास और मधु का त्याग । दूसरी रात्रि भोजन का त्याग। 
और तीसरी अनछने जल को पीने से कार्यों मे त्रस जीवो की हिसा होती है । 
ओर गृहस्थ के इसका त्याग करने पर ही देश सयम का पालन हो सकेगा | 
जैन कुलो मे अभी कुछ समय पूर्व तक उक्त तीनो बातो का त्याग चला आ 
रहा था । अब केवल मद्य-मास का त्याग बचा है। अधिकतर जैनी रात्रिको 
खाने लगे है और अनछना पानी पीने लगे है। भाइयो, जो रात्रि भोजन के 
त्यागी है और छान करके पानी पीते है, वे अनेक प्रकार के भयकर रोगो से 
बचे रहते है । तथा त्रस जीवो की रक्षा होने से सहज में ही उनके सयम का 
पालन हो जाता है। आपको छानकर पानी पीते हुए देखकर, तथा दिन मे ही 
भोजन करते देखकर दूसरे लोगो पर आपकी बहुत अच्छी छाप पडती है और 
लोग आपको अहिंसा धर्म का परिपालक सहज में ही समझ लेते है। इससे 
आपके कुल की महत्ता भी बढती है। अत कम से कम उक्त तीन बातों का 
नियम तो प्रत्येक जैनी को लेना ही चाहिए । 

भाई, ऊच और नीच कुल के आचार-विचार में यही तो अन्तर है, आर्य 
और ग्लेच्छ मे यही अन्तर है कि अनाये पुरुष मासभोजी, निशाभोजी मद्यपायी 
ओर अनछने जलको पीते है। किन्तु आये पुरुष शाक-अन्नभोजी, फलाहारी, 
दिवाभोजी ओर जल छान कर पीते हैं। हम जिस उच्चकुल मे उत्पन्न हुए हैं, 
उसमे उक्त तीनो बातो का त्याग परम्परा से चला आ रहा था। किन्तु आज 
विदेशी सभ्यता के प्रभाव से हमारे समाज मे जो उक्त तीनो कार्यो मे हीनता 
हृष्टि गोचर होने लगी है । उसे दूर कर पूर्व परम्परा का तो पालन करते ही 
रहना चाहिए गृहस्थ के इतना सयम तो होना ही चाहिए । 


वि० स० २०२७ आसोज वदि ७ 
सिहपोल, जोधपुर, प 
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भाइयो, ससार की गति अबाघ रूप से प्रवहमात है, इसमें जाना और 
जाना निरन्तर चालू है। वह एक क्षण को भी रुकने वाला नही है। चाहे आप 
नरक गति की ओर देखो और चाहे तिर्यच, मनुष्य या देवगति की ओर देखो, 
सर्वत्र गमनागमन का यह क्रम लगातार चल रहा है। यहा पर अभी तक 
कितने आये और कितने गये, इसकी गणना का कोई पार नही है। यदि आप 
बाजार मे बैठे हैं ओर सामने की सडक पर यह ग्रिनती करने का प्रयत्न करें 
कि दिन भर में इस पर से कितने लोग आये और कितने गये, तो इस छोटे से 
शहर मे आवागमन करने वालो की भी ग्रिनती नही कर पायेंगे । तब यह जो 
चतुगंति रूप विशाल संसार है, जिसके ओर-छीर का पता भी हमे नही 
है, उसमे कितने आ रहे हैं और कितने जा रहे हैं, इसका अनुमान तो आप 
कंसे लगा सकते हैं ” परन्तु इस ससार मे आप अपना बाना और जाना ये दोनो 
सार्थक करना चाहो तो अपने जीवन को ऐसा उन्‍नत वनाओ ओर ऐसे कार्य 
करो कि जिससे ससार को भी पता लग जाय कि यहा अमुक व्यक्ति आया और 
चला गया । एक महान्‌ पुरुष जव किसी स्थान पर जाता है, तव वहा पर हल- 
चल-सी मच जाती है और उसे देखने के लिए जनता दौड पडती है। वह 
भी हम आप जैसा ही मनुष्य है | परन्तु उसने जो त्याग-तप किया है, ७ 


डर 
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का कार्य किया है जनता की भलाई की है, उसी के कारण लोग उसके दर्शन 
करने और भाषण सुनने के लिए दौडें हुए जाते है । वह महापुरुप चाहे परिचित 
स्थान पर जावे अथवा अपरिचित स्थान पर जावे, उसका सर्वत्र सम्मान होता 
है और सब उसकी ओर स्नेहमयी दृष्टि से देखते है। ऐसे व्यक्ति का ही आना 
और जाना सार्थक है। अन्यथा रेलो और मोटरो से कितने लोग आते और 
चले जाते हैं, उनका क्या आपको पता है ” अरे, ऐसे आने-जाने वालो का पता 
तो उनके सगे सम्बन्धियो को भी नहीं चल पाता है। तब सारे ससार की जान- 
कारी कौन रथ्व सकता है ” परन्तु एक बात निश्चित है कि जिसके आने और 
जाने की याद दुनिया रखती है तो आपको भी मानना पडेंगा कि उस व्यक्ति 
ने कुछ महान्‌ कार्य किया है। भाई, ससार मे आकर दो प्रकार की करनी करने 
वालो के नाम अमर रहते है--एक तो भली करनी करने वालो के और दूसरी 
बुरी करनी करने वालो के । और इन दोनो जाति के लोगो की याद दुनिया के 
लोग रखते हैं। कहा भी है-- 
सब काहू फी फहत है, भली बुरी संसार । 
दुर्योधन फी दुष्ठता, विक्रम को उपकार ॥ 
दोनो को ही याद किया जाता है 


भाई, इस दुनिया से कुछ छिपा नही है। उसे सबके भले-बुरे का ज्ञान है । 
भले-बुरे व्यक्तियों के भले-बुरे कामों को उनके समय के लोग तो जानते ही थे । 
परन्तु हजारो वर्ष बीत जाने के बाद आज भी लोग उनको भूले नही हैं । देखो 
--जैन सिद्धान्त के हिसाब से दुर्योधन को पैदा हुए साढे छियासी हजार वर्ष 
बीत गये । परन्तु आज यदि किसी के कोई कपूत पैदा होता है, तो लोग कहते 
है कि दुर्योधन जन्मा है। दूसरी ओर विक्रमादित्य राजा को मरे हुए दो हजार 
सत्ताईस वर्ष हो गये है, परन्तु उसको भी दुनिया जानती है। वह न दुर्योधन को 
भूली है और न विक्रम को भूली है। और न वह क्ृष्ण-कस एवं राम-रावण 
को ही भूली है । परन्तु राम, कृष्ण और विक्रम की याद उनके द्वारा किये गये 
भले कार्यों के कारण है। तथा रावण, कस और दुर्योधन की याद उसके 
बुरे कार्यो के कारण है। 
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समझ लीजिए कि आप कही जा रहे हैं और चलते हुए--पैर मे पत्थर की 
जोर से ठोकर लगी और अगूठे का नाखून उत्तर गया, तो उस स्थान को आप 
भूलेंगे नही । इसी प्रकार कही जाते हुए हीरे की अगूठी मिल गई, तो उस 
स्थान को भी आप भूलेंगे नही । दोनो ही बातो को आप जीवन भर याद 
रखेंगे । इसी प्रकार किसी प्रयोजन से आप किसी के घर गये, आपके पहुँचते 
ही उसने आपका आदर सत्कार किया। मनुहार करके आपको रोका और प्रेम 
पूर्वक उत्तम भोजन कराया । अब आप उसके इस आतिथ्य सत्कार की सदा 
याद रखेंगे । और दूसरी किसी जगह गये, वहा पर उसने आपका अपमान किया 
और गालिया देकर ओर धक्के मारकर घर से निकाल दिया, तो इस बात को 
भी कभी नहीं भूलेंगे । 
बुराई अप्सान : भलाई फरिन 
हा, तो मैं कह रहा था कि दुनिया भले काम करने वालों की भी याद 
रखती है और बुरे काम करने वालो की भी याद रखती है। बुरे काम को 
करने के लिए किसी को प्रेरणा देने की या पाठ पढाने की आवश्यकका नही 
होती है। बुरे कार्य को करने की ओर मनुष्य की बुद्धि अतादि कालीन 
कुसस्कारों के उदय से स्वयमेव होती है। इसलिए हमे भलाई करने के लिए 
प्रेरणा देने की आवश्यकता है | भलाई के लिए ही उदाहरण बताने की आवश्य- 
कता है कि राम ने, कृष्ण ने और विक्रम ने भलाई के ऐसे-ऐसे काम किये हैं 
कि जिससे वे ससार मे यश के पात्र बने | चुद्ध और महावीर ने ससार के 
उद्धार का कार्य किया, उन्होंने अपने जीवन को त्याग और तपस्था की अग्नि 
में तपाकर कुन्दन के समान रखा ओर शुद्ध बना लिया था। आप लोग भी 
उनके समान अपने जीवन को उज्ज्वल वना लो और अपने कार्यों मरे ससार के 
ऊपर अपनी सुन्दर छाप अकित कर दो कि वह आपको भी उक्त महापुरुषों के 
समान सदा स्मरण करती रहे । 


भाइयो, आप लोगो ने सोचा होगा कि हम एक आलीशान मकान चनवालें, 
जिसे देखकर दुनिया हमे सदा याद करती रहेगी । परन्तु आज आपको क्‍या 
यह पता है कि असुक मकान अमुक व्यक्ति ने बनवाया है ? फिर सौ--पचास 


१५० धवल ज्ञान-धारा 


वर्षों के बाद कौन जानेगा कि यह मकान उन्होने बतवाया था। भाई, मकान 
से हमारा नाम अमर नही होता है । इसी प्रकार बडे ठाठ-बाट से शादी आदि 
करने पर भी नाम अमर नही होता है। ऐसे लोगो की याद दुनिया मे अधिक 
से अधिक उनके जीवित रहने तक रहती है | कुछ लोग समझते है कि बढ़िया 
वस्त्राभूषण पहिनने और चटक-मटक से रहने पर दुनिया हमारी याद करेगी ? 
पर क्या दुनिया में ऐसे लोगो की स्मृति कायम रहती है ” नही रहती । हा 
जिन लोगो ने दूसरों लोगो का भरपूर उपकार किया है, उन्हे हर प्रकार से 
सुख और शान्ति पहुचाई है और उन्हे सुख का मार्ग बताया है तो ऐसे लोगों 
की ससार सदा याद रखता आया है और आगे भी रखेगा । तथा कहेगा कि 
अम्ुक समय में हमारे यहा अमुुक व्यक्ति ऐसा हो गया है जिसने अपने देश, 
जाति और धर्म के लिए अमुक महान्‌ कार्य किया है। इसलिए आप लोग ऐसे 
ही उत्तम कार्य करे जिससे आप भी आगे सदा लोगो से याद किये जावे । 
ससार मे प्रशसा कंसे कार्य करने से होती है, वे काय॑ आप लोगो से छिपे 
हुए नही हैं । तथा बदनामी भी कैसे काम करने से होती है, यह भी सब जानते 
हैं। परन्तु भाई, आप लोग जानते हुए भी अनजान बने हुए हैं। सोते हुए 
मनुष्य को जगाया जा सकता है । किन्तु जो जागते हुए भी सोने का बहानाकर 
आख बन्द करके पडे हैं, उन्हे कौन जगा सकता है ? ऐसे लोगो के हित के लिए 
जो भी बात कही जायगी, उसे वे मजाक बनाकर उडा देंगे। बल्कि उसे उलटे 
रूप मे रखकर आपको समझाने का प्रयत्न करेंगे । 
बुद्धि फो सन्‍्मार्ग फी ओर मोड़ो ! 
अभी तीन-चार वर्ष पहिले की बात है, जब पचवर्षीय चुनाव होने वाला 
था, उसके एक मास पूर्व गोरक्षण का आन्दोलन चेत गया था । उस समय एके 
गाव का सरपच और वहा का विकास-अधिकारी दोनो मेरे पास बैठे हुए थे । 
मैंने उनसे कहा--भाई, गायो के प्रति बडा अन्याय हो रहा है। अत जो लोग 
गोरक्षण का आन्दोलन कर रहे हैं, उसमे आप लोगो को कुछ सहायक बनना 
चाहिए । मेरी बात सुनते ही सरपच बोला--महाराज साहब, यह आप क्‍या 
कह रहे है ” यदि ये सारी की सारी गाये रह जाये तो देश दिवालिया हो 
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जायगा, क्योकि एक गाय के चरने के लिए कितनी भूमि चाहिए ? जब गायो 
की सख्या करोडो में है, तव उन सब के लिए कितनी भूमि चाहिए ? यदि 
इतनी अधिक भूमि जानवरो को चरने के लिए छोड दी जाय तो फिर ये कल- 
कारखाने कहा खोले जावेंगे और मनुष्य कहा रहेगे ” तथा मनुष्यों के खाने के 
लिए घान कहा पैदा होगा ” जबकि जन-सख्या निरन्तर बढती जा रही है। 
इसलिए इस बात पर तो आप ध्यान ही मत दीजिए और पशुओ की दया की 
बात छोडकर मनुष्यो की दया कीजिए । इस प्रकार उसने मेरे सामने अनेक 
बाते कही और अनेक मिसालें सामने रखी । मेरे ऊपर तो उनकी वातो का 
क्या असर होने वाला था। परन्तु यदि मेरे सिवाय यदि अन्य व्यक्ति होता, तो 
कह देता कि हा साहब, आपका कहना सत्य है। परन्तु यहा तो चिकने घडे पर 
क्या छाटे लग सकते थे । उनकी सब बातें सुनने के पश्चात्‌ मैंने उनसे कहा--- 
सरपच साहब, आपकी बुद्धि तो ऐसी है कि ये मा-बाप अब बूढ़े हो गये है, 
किसी काम को करने के योग्य नही रहे हैं। अत इन्हे गोली मार दी जाय । 
क्योकि वे किसी की सेवा नही करते हैं और बैठे-बैठे खाते हैं। बेकार मे दो 
आदमी उनकी सेवा मे समय लगाते हैं। अव तो आप लोगो को यह कानून भी 
बनाना पडेगा । जब आप बेकार मा-वाप को गोली मारने के लिए तैयार हो 
रहे हैं, तव यदि वेकार जानवरो को मारने की वात कहे तो इसमे क्या भाश्चर्य 
की बात है। भाई, ये अपने को वुद्धिमान्‌ू समझने वाले लोग जनता के सामने 
ऐसे-ऐसे कुतक रखकर जानवरो को मारने के लिए जनता को गुमराह कर 
देते हैं । 

भगवान ने कहा है कि ससार मे अनन्त सुहेतु और अनन्त कुहेतु होते है । 
जितने भी कुहेतु होते हैं, वे मनुष्य के दिमाग मे जल्दी बैठते है और सुहेतु नही 
बैठते हैं । यह सव समय का ही प्रभाव है। पानी के सामने पानी डालो तो वह 
नीचे की ओर ही वढेगा , ऊपर की ओर नही चढेगा । यदि ऊपर चढेगा तो 
वह मनुष्य की तरकीय से चढेगा । अन्यथा जल का स्वभाव तो नीचे की ओर 
जाने का ही है। इसी प्रकार मनुप्य का जैसा स्वभाव है, वह वैसा ही रहेगा । 
यदि वह्‌ अच्छा होगा तो सत्प्रयत्नो से ही होगा । भाई, धर्म का स्वभाव तो 


नल 


प्‌ 
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ऊपर जाने का ही है। परन्तु जब मनुष्य के हृदय मे धर्म के प्रति आस्था ही 
उत्पन्न न हो तो वह कंसे ऊचे की ओर चढेगा । आज तो ऐसे कुतर्को को सुन 
कर धर्म के प्रति लोगो की भावना ही ढीली पडती जा रही है। 


धर्म के बिना सुख नहीं 


भाइयो, मैं आपसे पूछता हू कि क्या आप लोग धर्म की भावना से नीचे 
गिरकर सुख की नीद सो सकेगे ? कभी नही । फिर तो दुख की नीद मे दो 
गिरना पडेगा । क्योकि काल तो सिर पर ही घूम रहा है। सूत्रकृत्राग सूत्र मे 
कहा गया है--- 
गब्भ मुज्ञति बूथा बुयाणा, नरा परा पंच सिया कुमारा। 
जोवण्णग्गा मज््िमा थेर गायं, चूयंति आयुखय पलाण ॥१॥ 


भगवान ने कहा है--हे प्रणियो, सोचो तो सही, जरा विचार तो करो-- 
तुम्हारे साथ मे यह काल किस प्रकार से लगा हुआ है ? कई जीव तो गर्भ मे 
आकरके ही मर जाते है। नौ लाख सज्ञी जीव एक साथ गर्भ मे आते है, तो 
क्या सब जीते है ? एक, दो तीन, और बहुत हुआ तो चार जीते है। शेष सब 
तो मर ही जाते है । कितने ही तो बुद्वुद के रूप मे ही समाप्त हो जाते है। 
कितने ही गर्भ स्राव से मर जाते है, कितने ही गर्भ से निकलते हुए मर जाते 
हैं। कितने ही बालपन मे, कितने ही कुमारपन में और कितने ही जवानी मे 
मर जाते है। पूरी आयु तक तो बहुत कम लोग जीते है। जब यह जीव गर्भ 
मे आया है और जब तक भी जीवित रहता है, तब तक यह काल तो तेरे 
पीछे ही घूम रहा है। इसलिए मानव को सबोधन करते हुए ज्ञानी जन कहते 
हैं कि-- 
मानव है तो मान जा, सत फर इतनी मरोड़ । 
लारे हंतक अश्वकौ--लाग रही घुड-दौड ॥१॥ 
यदि तू मानव है, समझदार है तो भाई, मरोड करना छोड दे कि मेरी 
बडी शक्ति है, मेरा परिवार बडा है और मेरे बडे-बडे श्रीमन्‍्त साथी है । 
सेरा कौन मुकाबिल। कर सकता है ? इस मरोड़ को छोड़ दे । यह मानव-तन 
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तो जल का बुद्बुदा है। इसके क्षय होने मे आश्चये नही है। हा, यदि यह 
स्थिर रहता है, तब अवश्य भाश्वयें की बात है। कहा है-- 


“जल बुदु-बुद नित्यत्वे चित्रीया, न हि तत्क्षेये 


अर्थात्‌ जल के बबूलो के नित्य बने रहने मे आश्चयं की बात हैं, उनके क्षय 

होने भे क्या आएचये की बात है ? क्योकि बबूलों का स्वभाव ही क्षण-भगुर है। 
काल का घोड़ा 

अरे मानव, तेरे पीछे काल की घुड दौड है। तू तो दो पैरो से दौडता है, 
पर वह काल का धोडा चार परो से दोडता चौकडी भरता हुआ चला आ रहा 
है । तेरी चाल घीमी है और उसकी चाल तेज है। ज्यो ही वह तेरे समीप 
आयगा, त्यो ही तुझे एक क्षण में झपट जायगा। जैसे चिडिया पर वाजपक्षी 
झपटता है और जैसे चूहे पर बिल्ली झपटती है। फिर काल के आक्रमण करने 
पर बचने की क्या आशा है ” यह यमराज अचानक आकर जब दाबेगा, तब तू 
कया कर सकेगा। इसलिए सन्त जन सम्बीधन करते हुए कहते हैं--- 

जम आन अचानक दादवेगा, जम आन० ॥ हेर ॥ 

छिन-छिन कटत-घठत थिति, ज्यो जल अज़ुलि फो झर जावेगा ॥ जम० १७ 
जन्म ताल तरुतें पर जिय फल, को लग बीच रहावेगा ? 
पयों न विचार करे नर आखिर, मरन मही में आवेगा।॥ जसम० २१ 
सोचत मृत लागत जोबत ही, श्वासा जो थिर थावेंगा। 
जैसे कोक छिपे सदा साँ, कबहूँ अवश्य पलाचैगा ॥ जम० ३॥ 
कहू फंबहू फैसे हु फोऊझ, अन्तकसे न बचावेगा। 
सम्यकृज्ञान पियूष पिये सो “दौल अमरपद पावेगा ॥ जम० ४ ७ 

हे भाई, यह यमराज अचानक ही आकर तेरे को धर दवावेगा ? तू क्यो 
अचेत हो रहा है । सावधान हो और देख कि तेरी आयु प्रतिक्षण घट रही है, 
जँसेकि अजली में भरा हुआ जल प्रतिक्षण झर रहा है । और जैसे ताडवृक्ष से 
गिरा हुआ फल अघर मे कितती देर रह सकता है ? वैसे ही तू जन्मरूपी ताड- 
वृक्ष से गिर चुका है, अब बीच में कितनी देर रह सकेगा । आखिर मरण-रूपी 


४ आज 


१५४ धवल ज्ञान-धारा 


भूमि मे आना ही पडेगा । इसका है मनुष्य, तू क्यो नहीं विचार करता है ? 
और भी देख--जब मनुष्य सोता है, तब मरे हुए के समान लगता है और 
यह श्वास जो प्रति समय बाहिर आती और जाती है, इसका क्‍या भरोसा है 
कि यह सदा स्थिर बनी रहेगी । जैसे कोई छिपा हुआ जीव अवसर पाते ही 
अवश्य भागेगा । ऐसे ही यह श्वासा भी एक दिन सदा के लिए भाग जायगी । 
अरे, जरा तो विचार कर कि आज तक कही कोई कभी यम से बच सका है ? 
हा, एक वही पुरुष बचेगा जो सम्यक्‌ ज्ञानरूपी अमृत पीकर अमरपद पालेगा । 
इसलिए दौलतराम भव्य जीवो को सम्बोधन करके कहते है कि भाईयो, आप 
इस सम्यगज्ञानरूप अमृत का पान करो। पता नही, यह मय आ करके अपने 
को दबा लेवे । इसलिए आत्महित का शीघ्र प्रयत्त कर ! 


मनुष्य सोचता है कि अभी जीवन बहुत शेप है, इसलिए आगे धर्म-साधन 
कर लेगे । उनको सम्बोधन करते हुए सन्त कहते है--- 


कई चालया, कई चालसी; कफेता चालण हारोरे, 
ने गिणे वार कुवारो रे-चाल्यो-जाय संसारो-रे अबतो ज्ञान विचारोरे । 
कोण थारो परिवारोरे, मेलो विखरनवारोरे, अपनि आख उधारोरे, 
सारो झूठो ससारोरे-- सहजा नंदी रे आत्तमा ॥ १ ॥ 


अरे भाई, कितने तो चले गये है और कितने ही जाने वाले है। आप जब 
कही वाहिर जाने को तैयार होते है, तब शुभ मुहूर्त देखते है, उत्तम नक्षत्र, 
तिथि और वार देखते हैं और देखते है कि कालवासा तो सामने नही है । 
भद्रा और व्यतिपात योग तो नही है, क्षयतिथि तो नही है । पचक तो नही 
है । इतनी बातो का विचार करके आगे पैर रखते हो । परन्तु जब मौत आती 
है, तब उसका भी कोई मुहूर्त है क्या ? क्‍या कभी किसी ने देखा है कि मैं इस 
मुह॒तें मे मरूगा । मौत आने का कोई मुह नही है। द्रुनिया कहती है कि 
मरण तो रात का भला है और जन्म सबेरे का भला है। पर क्या अपने अधीन 
बात है | काल तो जब चाहे तभी चला आता है, उसको रोकने वाला कोई भी 
नही है । भाई, इस जन्म-मरण का नाम ही ससार है। 'ससरतोति ससारः', 
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जो चलता-फिरता रहे, उसे ही ससार कहते है। ऐसा प्रत्यक्ष मे तुम्हे ज्ञान 
मिल रहा है और तुम्हारे सामने अनेको आये और जा रहे हैं। परन्तु अभी तक 
भी अपने नेत्र बन्द किये सो रहे हो। अरे, चेतने का फिर अवसर कब है * 
अभी आपको यह ऐसा सुवर्णावसर मिला है, इस समय सचेत होना ठीक है । 
सर जाने से पिंड नहीं छूटेगा ! 
कितने ही भोले भाई, शारीरिक, मानसिक या पारिवारिक दु खो से 
घवडाकर कहने लगते हैं कि अब तो हम मर जावें, तो ठीक है । ऐसे लोगो से 
मैं पूछता हू कि यहा से मर जाने पर क्‍या दु ख से छूट जाओोगे ? 
एक उदूं के शायर ने कहा है--- 
अब तो घबरा के फहते हैं कि मर जायेंगे । 
मर के भी चन न पाया तो किघर जायेंगे ? 
मरने के वाद अगले जन्म मे सुखी होने की कौनसी गारटी आपने ले 
ली है? ५ 
क्या आगे के लिए कही स्वर्ग या उत्तम मनुष्यभव की सीट रिजवे करा 
ली है ? यदि स्वर मे भी जाओगे तो वहा भी इन्द्र की पराधीनता का दु ख 
भोगना पडेगा। मनुष्यभव भी पाओगे, तो पुन इस भव के समान ही दुख 
भोगना पड़ेंगे । और यदि नरक-पशु-योनियो मे चले गये तो वहा तो फिर दु खो 
का पार ही नही है । ससार मे जहा भी लोगे, वहा ही दु ख भोगना पडेगा । 
इसलिए यह कहना कि यहा से मर जाऊ तो सुखी हो जाऊंगा, यह तेरी कल्पना 
सवंथा मिथ्या है । कवि कहता है--- 
सरनो-मरनो सब कहें, मरनो न जाने कोय । 
सही मरणो जे जाणोयो, ताको कहा दुख होय ॥ १ ॥ 
भाई, मरना बडी वात है, छोटी वात नही है। मरना है, मरना है, ऐसा 
तो सभी लोग कहते हैं । पर यह कोई नहीं कहता है कि जीना है। जो यथार्थ 
मे मरण को नही जानते है, वे लोग ही मुख से मरना-मरना चिल्लाते हैं। 
किन्तु जिसने मृत्यु को जान लिया, उससे वडा ससार मे कोई नहीं है। मरना 
तो महापुरुषों ने जाना है और उसे जानते ही उन्होंने तुरन्त भोगो से मुख फेर 
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लिया और त्याग मे केसरिया अग कर लिया । जिन्होने ऐसा किया है, वास्तव 
में उन्ही ने मरण को समझा है । 

कवि ने कहा है-- 

जब तुम जन्मे जगत में जग हंसा, तुम रोये। 
ऐसा काम कुछ कर चलो, तुम हस मुख, जग रोये। 

तुम जब जन्मे थे तो दुनिया तो खुशिया मना रही थी, घर वाले बधाई बाँट 
रहे थे, लेकिन तुम (बच्चे) रो रहे थे । किन्तु अब मरते समय कुछ ऐसा भला 
काम करो कि तुम तो हसते-हसते जाओ, मगर दुनिया तुम्हारे लिए रोती रहे 
कि एक नर रत्न चला गया, उसने ससार की भलाई का काम किया था। 

जिस मनुष्य की यह भावना है कि जब मैं इस दुनिया मे आया हू, तो 
कोई ऐसा काम कर जाऊ और भलाई का कोई ऐसा पौधा लगा जाऊ, जिसकी 
शीतल छाया में अनेक प्राणी सुख-शान्ति प्राप्त कर सके, तो ऐसी भावना वाले 
व्यक्ति ने मरने को जाता है। जिसने ऐसा नही किया है, वह तो भोगो का 
कीडा है। ऐसे विपयान्ध जीव तो अधेरी गलियो मे ठोकरे खाने के लिए ही 
है । जिसने जीवन के इस रहस्य को जान लिया, वह पुरुष तो एक क्षण का भी 
प्रमाद नही करेगा । कहा है कि -- 

समय मात्र प्रमाद नित्त-धर्म साधना माही । 
अथिर रूप ससार लख, रे नर करिये नाही ॥॥१॥। 

जो व्यक्ति समयमात्र का भी प्रमाद नही करता है और जिसने आयुष्य को 
अजुली के जल के समान समझ लिया है, वह मृत्यु के लिए सदा तैयार रहता 
है और सासारिक सकलल्‍्पो-विकल्पो से अपने को बचाता हुआ सदा आत्म-कल्याण 
करने में सावधान रहता है। खुले मैदान मे तो कपडो को काजल से बचाया 
जा सकता है । किन्तु काजल की कोठरी मे प्रवेश करने के बाद काजल के दाग 
से बचे रहना बहुत कठिन काम है। काजल की कोठरी के समान यह ससार 
भी पाप की कोठरी है। इसमे सर्व ओर पाप ही पाप भरा हुआ है। इसमे 


च्उन 
बता 


न 
3] 


हुए भी अपने को पापों से बचाये रखना महापुरुपो का ही कार्य है। वे 
पुरुष धन्य है, जिन्होंने पापों के बीच में जन्म लिया और पापो के मध्य में 
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जिनका पालत-पोषण हुआ । परन्तु होश सभालते ही पापो को सदा के लिए 
धक्का दे दिया और स्वय निर्मल, निष्पाप एवं पवित्र पद को प्राप्त कर लिया। 
विवेकी को उपदेश की अपेक्षा नहीं ! 
जो पुरुष विवेक से काम लेते हैं, उन्हें दूसरे के उपदेश की अधिक जावश्य- 
कता नहीं रहती है । भगवान ने कहा है--उदहँ सो पासगस्स णत्थि--जो स्वय 
द्रष्टा, विवेकवान है उसके लिए उपदेश की कोई जरूरत नही है ! वे एक दो 
भगवद्‌-वचनो को सुनते हो प्रबोध को प्राप्त हो जाते है । फिर वे वाहिरी घन- 
ऐश्वर्य की, अथवा शरीर, कुटुम्ब आदि की परवाह नही करते हैं। वे तो केवल 
अपनी जीवन-ज्योति को जगाने की परवाह करते हैं। भाई, यह जीवन ज्योति 
जगाने की वात भगवान की वाणी में है। भगवान की वाणी में वतलाया गया 
है कि समय गोयम मा परायए अर्थात्‌ हे गौतम, समय मात्र का भी प्रमाद 
मत करो | यदि तू प्रमाद करेगा, तो तेरे पास जो ये वबनमोल रत्न है, वे 
संव तेरे पास से चले जावेंगे। वीता हुआ समय फिर लोटकर हाथ में आने 
वाला नही है | यदि यह अवसर चूक गया तो फिर समलना कठिन हो जायगा । 
अवसर चूक गये तो ? 
एक कछुआ गहरे पानी का रहुने वाला था। वहा उसके अनेक कुटुम्वीजन 
भी रहते थे । एक दिन वहे पानी के ऊपर की काई को फाइकर बाहिर निकला 
तो उसे आकाश मे प्रकाश मान पूर्णचन्द्र दिखा । उसे देखकर बढ बहुत प्रमन्‍न 
हुआ और मन में विचारने लगा -आओह, ऐसी सुद्धद वस्तु तो मैने अपने 
जीवन मे पहिली वार ही देखी हैं। इस में अपने साथी परिवार बालों को 
लाकर दिखाऊगा ) यह सोचकर वह पानी मे ब्रुमा क्षीर भीचे गहराई मे चला 
गया, जहाँ उसके साथी थे। इधर कमीदिनी (कराई) वापिस फल गठ ) कछुए 
ने अपने साथियों से कहा--आाइ्यो, थाज मैने एक क्षपूर्त वस्तु देखी है, वह 
गोलाकार और प्रकाम वाली है। साश्यो ने कहा--वेरा कहता विलडुल ई5 
है। समार में ऐनी कई अदमन व्ल्व हो ही बट अली कह 
बदि ठुत 


लाश नई स्द्ा 


हनन 
ः 
श्र बड़ 


भाइयो, मैं अपनी व्यखो से प्रत्यक्ष देखकर श स्ट्ा 
तो तुम्ह्‌ भी दिखा सकना हर । छ्ट सह मां 2 22725 
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उसके आने के पूर्व सारे पानी के ऊपर काई फैल चुकी थी। कछुआ बोला-- 
अरे, अभी तो रास्ता था, परन्तु अब तो वह मिल नही रहा है। उसकी यह 
वात सुनकर सब परिवार वाले कहने लगे--तू झूठा है, कही रास्ता है ही नही । 
उस कछुए ने कहा--भाई, प्रयत्न करो तो चन्द्र के दर्शन हो जायेगे । इसी 
प्रकार हम लोग भी मानवता के केन्द्र पर आ गये है। हमारे सामने भी अनेक 
अद्भुत नवीन वस्तुए आई और हमने उनको देखा। हम अब उस स्थान से 
गलियो मे चले गये और वहा पर लोगो से कहा कि आज हमने अनेक अद्भुत 
वस्तुए देखी है | उन्होने कहा--भाई, हमे भी दिखाओ । अब सब उन गलियों 
मैं भूल गये और वापिस मार्ग न मिले तो हमे झूठा पडना पडेगा। किन्तु 
जिसने उन वस्तुओ को पूर्ण रूप से हृदयगम किया है, वह बता सकता है कि 
मैने इस-इस प्रकार की वस्तुए देखी हैं। और वह उनका सजीव सचित्र प्रदर्शन 
भी कर सकता है । 


मिथिला नगरी के राजा कुम्भ थे। उनके महाराजकुमार ने एक नवीन 
महल बनवाया । जब वह बनकर के तैयार हो गया, तब चित्रकार को बुलाकर 
कहा हमारे शयनागार मे छहो ऋतुओ के सुन्दर चित्र बनाओ । वह चित्र- 
कार चित्रकला मे प्रवीण था, अत उसने यथा स्थान सुन्दर नयनाभिराम और 
चित्ताकर्पषक चित्र आलेखित कर दिये । 

जब वह चित्रकार चित्रो के चित्रण करने मे व्यस्त था, तब मल्लीकु वरी 
(भगवान मल्लिनाथ) घूमती हुई वहा पधारी । चित्रकार ने उन्हे देखा और 
एक सुन्दर स्थान पर विलकुल उनके जैसा ही चित्र आलेखित कर दिया | जब 
चित्रकारी का काम सम्पन्त हो गया, तव उसने जाकर महाराजकुमार से 
निवेदन किया कि मैंने आपके आदेशानुसार सर्व चित्र आलेखित कर दिये हैं । 
आप पधार कर देख लीजिए । 

महाराजकुमार शयनागार मे गये और एक-एक चित्र को उन्होने गहराई 
से देखा । वे उन्हे देखकर बहुत प्रमन्‍न हुए | उन्होने चित्रकार की बहुत प्रशसा 
की | इतने मे ही उनकी हृप्टि अपनी वहिन मल्लीकु वरी के चित्र पर पडी । 
उसे देखते ही उनका पारा एकदम चढ गया और बोले--भरे नीच, तूने मेरे 


जीवन का आदर्श १५६ 


इस शयनागार मे--भोग-महल में मेरी बहिन का चित्र क्यो बनाया ? तूने 
उनको कहा देखा ? इस प्रकार अतिरुष्ट होकर उन्होने धक्के देकर महल से 
बाहिर तिकलवा दिया और सेवको को आज्ञा दे दी कि इसे मेरे देश से निकाल 
दो। 

चित्रकार विचार ने लगा--अहो, मैंने पूरे बारह मास तक परिश्रम करके 
ये चित्र बनाये उसका मुझे पारितोषिक तो नही दिया ! प्रत्युत देश से निकाल 
दिया। मैं भी कोई भाड भूजने वाला नही हू, किन्तु चित्रकार हू। यदि मैं 
इसका बदला न लू, तो मेरा नाप्त चित्रकार सही । भाई, चित्रकार, रसोईदार, 
कवि और विद्वान्‌ इन लोगो से वैर करना अच्छा नही होता । ये लोग बदला 
लिए विना नही रहते | अत उस चित्रकार ने देश से बाहिर जाकर बदला लेने 
की गाठ बाध ली । उसने मल्लीकुमारी के छह चित्र हृ-बहू रूप-सौन्दर्य-सम्पन्न 
बनाये । अब चह उन चिन्नो को राजा कुम्भ के राज्य के सर्व ओर सीमा से 
लगने वाले राज्यों के अधिपति छह राजाओं के दरबार में गया और सबको 
एक-एक चित्र भेंटकर दिया ) 

उस मन मोहक चित्र को देखकर वे छहो राजा मल्लीकुमारी पर मोहित 
हो गये । उन्होंने अपने-अपने दूतो को पत्र देकर राजा कुम्भ के पास भेजा । 
सभी ने अपने पन्नों मे एक ही वात लिखी कि महाराज, या तो आप अपनी 
राजकुमारी की शादी हमारे साथ करो, अन्यथा युद्ध के लिए तैयार हो जाओ। 
परन्तु ध्यान रखना कि हम आपके समस्त राज्य का नामो-निशान मिटा देंगे । 

छहो राजाओ के वे दूत एक साथ ही राजा कुम्भ के दरवार मे पहुँचे और 
यथोचित विनय करके अपने अपने स्वामियों के पन्न राजाकुम्भ को दे दिये। 
राजा ने एक-एक करके सव पत्नो को पढा । सव में एक ही समाचार लिखा 
हुआ था। वे बडे विचार मे पड गये कि राजकुमारी तो एक है गौर शादी के 
प्रस्ताव छह राजा कर रहे हैं । अब मैं किसका प्रस्ताव स्वीकार करू और किसे 
डकार करू ? फिर राजकुमारी बसाधारण पृष्पशालिती है। उसके गर्भ में 
जाते ही उसकी मा ने चौदह अपूर्व महा स्वप्न देखे हैं। वह शादी करेगी, या 
नहीं ? इसका भी कुछ पता नहीं है । यदि वह विवाह-वन्धन मे न बधना चाहे, 
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है उसे लिए थागर सी ऊफँसा किया जा सकता है ? क्योकि नीतिकारो ने कहा 


सीर सगाई चाकरो" राजीपा रो काम । 


एस सोगोक्ति गे अनुसार राजकुमारी कौ रजामन्दी के बिना सगाई करना 
भी सो मरे व की बाल नहीं है। अत उन्होने दूतों को यह कह कर विदा 
पर या कि हमर पीछे जबाब भेज देगे | इधर तो राजा कुम्भ सोच-विचार मे 
पृ” रु. ८ व उन राजाओं को या जबाब दिया जाय | उधर उन राजाओ ने 
पुछ दिस सत ता अपने पय के उत्तर की प्रतीक्षा को । किन्तु जब अनेक दिन 
आय जान पर भी उन्हें राजा कुम्भ का कोर्द उत्तर नहीं मिला, तब वे छहो 
गांजा गाग अपनी-अपनी सेनाओं को तोकर राज्य पर चढ़ आये । राजा क॒म्श 
इसमे पटल चिन्तित हुए कि अब मैं क्‍या करू ? क्योंकि छह राजाओं का 
मु झा रगना मर लिए सम्भव नहीं है। जब मल्‍ली कुमारी के पास यह 
गा वार पहना, ने राजा के पास जाकर कहा पिताजी, आप किसी 
पार यो चिरया मत कीजिए । मैं सबका उपाय कर लूगी । आप सबको कहला 
पी हा कि ये लोग रबेय आऊफर राजऊुमारी को पसन्द कर लेबे । यह सुनकर 
शो गया लिसे शारा टूजा और उसने उक्त सन्देश सर्व राजाओं को भेज 
(य। ॥ वाग तो बट चाहते ही थे, जल अपनी मनोकामना पूर्ण होती देखकर 
दर घावय गए । राजा उम्भ ने भी नगरी के बाहिर ही उन लोगो के ठहरने 


के मंशा) | उउवस्ला कर दा । 


साय मारो जान की सागर थी। उन्याने उन छह राजाओं को प्रवोध्र 
»पयए हय टिणयिय शिप्रा । उन्होने एप सुर मत बनवाना प्रारम्भ झिया । 
आंगन पाप रे छटे देरयाते बनवाय । प्रत्येत् द्वार बाला कमरा स्वतस्त्र था। 
हार हो परिए देसर वमर था बीतर बैठ 2ए ब्यक्ति का नहीं देख सकता 
४ आह | 0प करो वी वीक और गे गोजागर विशाल हाल के औीतर 
है ५ ०3३  कगड पर है जपोटडको एलजी सेफ गेंया। पेतेता अनजाड 


पक | बनाया: प्र 
कपल कर अिजल हल आाकमलिपक लक को परे पतेता अप चनबाओों। गेट 
बम जी 
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किसी भी दिशा में बैठा हुआ राजा यह समझे कि राजकुमारी मेरी ही ओर 
देख रही है । 
जब वह महल पूर्ण रूप से तैयार हो गया और सब कमरे पूर्ण साज-सज्जा 
के साथ सजा दिये गये तब राजकुमारी ने अपने भोजन मे से एक ग्रास उस 
पुतली के मस्तकवाले छेद से उसमे डालना प्रारम्भ किया। और भोजव के 
पश्चात्‌ कुल्ला का पानी उसी में थूक कर उसका ढक्‍्कन बन्द करने लगी। 
यहा यह ज्ञातव्य है कि मनुष्य की पूर्ण खुराक वत्तीस ग्रास की, स्त्री की अटूठा- 
ईस ग्रास की और नपुसक की चौबीस ग्रास की होती है। तदनुसार मल्ली 
कुमारी अपने भोजन के थाल मे से सत्ताईस ग्रास स्वय खाती और एक-एक 
ग्रास उस पुतली के भीतर डालती रही । इस प्रकार अट्ठाईस दिन पूर्ण होने 
पर राजकुमारी ने उन छहो राजाओं को अपने मोहनागार मे दुलवाबा। वे 
लोग आये और अपने-अपने लिए सुरक्षित कमरो मे बेठ गये । 
जब उन्होने अपने-अपने सिहसनो पर वेठकर भीतर की ओर देखा त्तो उच 
प्रतिकृति को देखकर मोहित हो गये ओर यह निश्चय नहीं लर मजे क्षि यह 
असली राजकुमारी है, अथवा उसकी प्रतिकृषति हैं ? वे रद लोद एुक दक उब्ती 
हृष्टि से उसकी ओर देखते हुए मत्र-मुख्ध से रह गये । इतने ने ही साज्कुमारी 
के इशारा पाते ही उस पुतली के शिर पर का टक्तक्व खोल क्यिः गया । 
ढककन के खुलते ही उसमे से महादुर्नन्ध कारों ब्पेर ऊन गई । थे सजा 
लोग उसे सहन नही कर सके और बपनी-कपनी दाऊों को रूनाच 











मं से दवाये 
हुए ज्यो ही वाहिर निकलें, त्यो ही मल्दीजनानीक् ने उन सबके सम्बोधित 
करते हुए कहा क्यों मच यई हैं? हीरे काय चोय 
सिहासनों से उठकर वाहिर क्यों भाग जे हैं ? लक के कहने लगे---सऊक्तनारी 
यहा तो असह्य दुगन्ध झा रही हैं। ब्य पक्ष क्षण भी बहरला हमारे लिए 
असभंव है। 

व ब्ः द्वार 
उस समय बवनर देखनर मतती आाकती दे ऊजाहंं को इस्वोंदि 

हुए कहा-हे दृपतियों, दपप कता किम +> मोद्चिन कप च्डे हो? है | 


११ 
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में डाला गया एक-एक ग्रास भी कुछ दिनो में सडकर आप सबको असह्य पीडा 
कारक बन रहा है, तब मनुष्य के मल-मृत्रमय इस शरीर मे कैसा भडार भरा 
होगा और वह कितना दुर्गन्धित और दु खदायी होगा ” इसका तो जरा विचार 
करो । यह शरीर कितना घुणित और नि सार है । इस पुतली मे मैंने प्रतिदिन 
एक-एक ग्रास भोजन डाला है और ऊपर से कुल्ला का पानी डाला है। जब 
इस नकली पुतली की दुर्गन्‍्ध आप लोग सहन नही कर सकते है, तब इस असली 
शरीर की जिसमे कि प्रतिदिन सत्ताईस-सत्ताईस ग्रास और भर-पूर पानी पहुचता 
है, उसकी दुर्गन्ध को क्या सहन कर सकेंगे ” मल्‍ली भगवती के इतना कहते ही 
सब राजाओ की आखे खुल गई । फिर--- 
पुतली देख छठ नृप मोह्या, अवसर विचारी-- 
ढकक्‍्कन काढ लियो पुतली को, भभकक्‍यों अनवारी ॥१॥ 
सलली जिन बाल ब्रह्मचारी ॥ टेर ॥। 
दुस्सह दुर्गोेधि सही न जावे---उढठ्या नृप हारी-- 
तब उपदेश दियो श्रीमुख से, मोह दशा टारी ॥२॥ 
महा-असार उदारिक देही, पुतली अति प्यारी-- 
सगकियां पट के भवभव से, नारी नरक क्यारी ॥३॥ 
मल्ली भगवती ने कहा---आप लोग इस शरीर के उपादान कारणो पर तो 
विचार करे कि यह माता-पिता के अशुचि-रज और वीय॑ के सयोग से उत्पन्न 
हुआ है, रक्त, मज्जा आदि अपवित्र वस्तुओ से भरा हुआ है, इसके नवो द्वारो 
से अति घिनावनी वस्तुए सदा बहती रहती है। आश्चर्य है कि आप लोग ऐसे 
घृणित शरीर पर मोहित हो रहे है । यदि शरीर के भीतर की ये वस्तुए बाहिर 
निकल आवे तो आप लोग देखना भी पसन्द नही करेगे । ज्ञानी पुरुष शरीर के 
इस ऊपरी चर्म पर न लुभाकर इसके अन्तस्थ आत्माराम से प्रीति करते हैं। 
उससे प्रीति ही सच्ची कल्याणकारिणी है। आप लोगो को मेरे प्रति इतना 
अधिक आकषेंण क्यो है ? क्या इसक। भी विचार किया है ? 
हम लोग इससे पूर्व के तीसरे भव मे परस्पर मित्र थे। आप सबने मेरे 
साथ दीक्षा ली थी | हम सबकी साधना भी एक साथ हुई थी । तत्पश्चात्‌ हम 
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आप सब देव पर्याय को प्राप्त हुए । मैंने पूवे भव की साधना के समय कपट 
पूर्वक तपस्या की थी, अत यह स्त्री शरीर घारण करना पडा । अच्छा हो कि 
इस वार हम सब लोग अपनी भ्रवल साधना के द्वारा रही सही कमी को दूर 
करके साध्यभूत शिवपद को प्राप्त कर लेवें, जिससे कि आगे अनन्त काल तक 
हम सबका अखण्ड साथ बना रहेगा । 


मलल्‍ली भगवत्ती के इन उद्वोधक वचनो से राजामों को जातिस्मरण ज्ञान 
उत्पन्न हो गया और उन्होने अपने अपने पूर्व भव जान लिये | इससे उन सबको 
मल्‍ली भगवती के वचनों पर परम श्रद्धा उत्पन्न हुई ओर वे विनयावनत होकर 
बोले---भगवति, आपने हम सबके नेत्र खोल दिये हैं। अब आज्ञा दीजिए कि 
हम संब अपने अनादि कालीन वन्धनो को काटने मे अग्ने सर हो सकें । 

भाइयो, देखो जो राजा लोग कुछ समय पूृवे रागी बन रहे थे वे ही अब 
वैरागी बन गये। उन्होंने, तथा अन्य तीनसौ राजाओो ने मल्‍ली भगवती के 
साथ दीक्षाली और अन्त मे उन राजाओ ने उनके ही साथ मोक्ष प्राप्त किया । 
मैं कह रहा था कि ससार मे दो बाते याद की जाती है--भली और बुरी । 
मल्ली भगवती के भले कार्य को लोग जाज भी याद करते हैं। आप लोगो को 
भी ऐसे ही आदर्श कर्म करना चाहिए, जिससे कि दुनिया आपको सदा थाद 
करती रहे । 


वि० स० २०२७, आसोज वदि-८ 
सिहपोल, जोधपुर 


१० ऊध्वेंभुखी चिन्तन 





सज्जनो, आज मैं आप लोगो के सम्मुख “चिन्तन” के विषय पर कुछ प्रकाश 
डालु गा। आशा है कि आप इसमे से अभीष्ट सार ग्रहण कर अपने जीवन को 
उन्नत बनाने का प्रयत्न करेंगे । 

सननशील : मानव 

मानव मननशील प्राणी है, अत उसका प्रधान धर्म चिन्तन या मनन करना 
है ” वह किसी भी वस्तु को देखकर उस पर विचार करता है यह क्‍या वस्तु 
है ? यह वस्तु जड है, या चेतन ? यदि यह जड वस्तु है तो इसका क्या उपयोग 
है ” और यदि यह चेतन है, तो इसका कया उपयोग है ? 

यह चिन्तन किस प्रकार करना चाहिए ? जैसे कोई किसान खेत की भूमि 
को देखकर सवे प्रथम यह विचार करता है कि यह भूमि उपजाऊ है, या नही * 
जब यह ॒ निश्चय हो जाता है कि उपजाऊ है, तब वह॒विचारता है कि यह 
स्यालू फसल के योग्य है, अथवा उन्हालू फसल के योग्य है। यदि यह स्यालू 
फसल के योग्य है तो बाजरा, मकक्‍्की या जुवार पैदा होगी, अथवा मिर्ची, 
टमाटर आदि। इस प्रकार उत्तरोत्तर चिन्तन करते हुए वह इस निर्णय पर 
पहुचता है कि इस भूमि मे अमुक वस्तु की पैदावार अच्छी होगी । 

इसी प्रकार एक वैज्ञानिक दो पदार्थों के पृथक्‌-पृथक्‌ गुण-धर्मो का निश्चय 
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करके पुन उन दोनो का सम्मिश्रण करके देखता है कि दोनो के संयोग से 
उत्पन्न वस्तु किस गुण या धर्म वाली है। क्योकि विभिन्न जातीय दो वस्तुओं 
के सयोग से एक तृतीय जाति की वस्तु उत्पन्न होती है। जैसे सज्जीखार तो 
काला है और हल्दी पीली है । जब हल्दी और सज्जी को एक साथ घोटा 
जाता है, तव लाल रग हो जाता है । अत वैज्ञानिक निश्चय कर लेता है कि इन 
दोनो के मिश्रण से लाल रग उत्पन्न होता है| इसी प्रकार वैज्ञानिक लोग अनेक 
वस्तुओ का सम्मिश्रण करके नवीन शोध करते रहते है । उनकी ये नवीन शोघे 
उनके चिन्तन-मनन पर ही आधारित होती हैं। आज हम जो अनेक प्रकार 
के रासायनिक द्रव्य एव अनेक प्रकार के यत्र देख रहे हैं, वे सब 
इस चिन्तन-मनन के ही सुफल हैं, जिनको देखकर आज सारा ससार चकित 
हो रहा है। 

आज हम जितना भी विकास देख रहे है वह सव जड का जडके साथ 
सम्मिश्रण या सयोग का परिणाम है। घडी को देखिये--उसके सब कादे 
अपने-अपने नियम के अनुसार चलते हैं। सेकिण्ड का काटा सेकिण्ड के हिसाव 
से, मिनिट का मिनिट के नियम से, घण्टे का धण्ठे के हिसाव से और तारीख 
का तारीख के नियम से चल रहा है। अब तो इसके विषय मे यहाँ तक उन्नति 
की है कि घडी मे चावी की भी आवश्यकता नही रही । हाथ मे वाधघने पर 
वह ओटोमेटिक रूप से स्वय चलने लगती है और वरावर ठीक समय वताती 
है । मनुष्य तो कदाचित्‌ अपनी ड्यूटी देने मे गलती कर सकता है। परन्तु 
मशीन गलती नही करती है। भाई, ऐसी अद्भुत-विस्मय कारक वस्तुओं का 
निर्माण भी चिन्तन के हारा ही हुआ है । जो लोहा पहिले एक साधारण पदार्य 
समझा जाता था, आज उसी से कैसी-कंसी आश्चर्यकारी वस्तुएं वन रही हैं । 
वैज्ञानिको ने अपने सतत चिन्तन से ये सब नवीन आविष्कार किये हैं। इन 
आविष्कारों से समय, श्रम और धन की वचत हुई है। आज लोहे के 
एक छोटे से पुर्जे के लिए सोने के कितने ही सिक्‍के देने पडते हैं, तब 
कही वह प्राप्त होता है। इस प्रकार लोहे का मूल्य भी इस चिन्तन ने ही 
बढ़ाया है । 
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अन्तमु खी चेतना 
अभी मैंने जडके ऊपर किये गये चिन्तन की बात कही । अब जरा चेतन 
के विषय मे भी हमे चिन्तन करना चाहिए। आज हम और आपको ऐसा 
प्रतीत होता है कि क्या कभी हमारा भी उद्धार होगा ? क्योकि प्रति समय 
हमारे भीतर राग, हे ष, क्रोध, मान, माया, लोभ और छल-छिद्र के भाव आते 
रहते हैं। नाना प्रकार की कुवृत्तियाँ हमारे भीतर भरी हुई हैं। फिर भी 
भगवान कहते हैं कि अपने क्षयोपशम को बढाओ, और आत्म-शक्ति को प्रकट 
करो, तुम्हे अवश्य मोक्ष प्राप्त हो जायगा । जो लोग यह सोचते हैं कि हमारा 
कल्याण होना सभव नही है,उनका यह विचार अज्ञान-मूलक है | ऐसे विचारों को 
त्याग कर साहस और धैर्य के साथ यह विश्वास हृढ करना चाहिए कि भगवान 
ने जो प्रत्येक आत्मा का स्वरूप सिद्धों के समान कहा है, वह सत्य है और हम 
भगवान के कहे हुए मार्ग पर चल कर अवश्य ही उस शुद्ध स्वरूप को प्राप्त 
कर सकते हैं | भगवान ने कहा है-- 
अन्नती ब्रतसमादाय ब्नत्ती ज्ञानपरायण:। 
परात्मज्ञानसम्पन्न: स्वयमेव परो भवेत्‌ । 
हिसादि पापों से कलुपित पुरुष पहिले उन पापों को छोड कर ब्रत को 
ग्रहण करे । पुत वह निरन्तर ज्ञान का अभ्यास करे अर्थात आत्म-स्वरूप का 
चिन्तन-मतन करे। शुद्ध परमात्म-स्वरूप का चिन्तन-मनन करने वाला आत्मा 
स्वय ही परमात्मा बन जाता है । 


ध्यान सार्ग 

. भाइयो, आत्म-चिस्तन करते समय सर्वप्रथम हमे अपनी खामियों और 

त्रुटियों को देखना चाहिए | पुन जो-जो खामिया नजर आवे, वे किस प्रकार 
से दूर की जा सकती है, इस बात का विचार करना चाहिए। पुत्र उन 
उपायो का आश्रय लेकर उन खामियों या अशुद्धियो को दूर करना 
चाहिए। तथा जिन उपायो से आत्म-विकास होता है, उन उपायों का 
आलम्बन करके आत्मविकास करना चाहिए। इसके लिए भगवान ने 
'आभीद्ष््य ज्ञानोपयोग' बतलाया है। अर्थात्‌ निरन्तर आत्मस्वरूप का मनेन॒- 
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कहा है-- 
थिरमज्ञवसाण त झाण ज चलतय चित्त । 
त होज्ज भावणा वा अण्‌ पेहावा अहब॒चिता ॥ 

इस चचल चित्त की जो स्थिर परिणति है,उसका किसी एक वस्तु मे एकाग्र 
हो जाना, उसे ही ध्यान कहते हैं । उसी को भावना, अनुप्रेक्षा अथवा चिन्तन 
कहते है । अर्थात्‌ अन्य सव ओर से अपने मन को हटाकर एक मात्र आत्मस्वरूप 
के चिन्तन मे लगना ध्यान है । 

आप पूछेंगे कि ज्ञान और ध्यान मे क्‍या अन्तर है ? भाई, वस्तु को जानने 
का नाम ज्ञान है और उसमे तन्‍्मय हो जाने का नाम ध्यान है। जब मनुष्य 
किसी एक वस्तु के चिन्तन में तन्मय हो जाता है, तव उसे दूसरी अन्य वस्तुओं 
का कुछ भी भान नही रहता है। जैसे चूहे को पकडते के लिए बिल्ली जब 
अपना लक्ष्य बाघकर बैठती है, उस समय आप के पैरो की आहट या लकडी 
की आवाज को भी वह नही सुतती है और जहां ब्रैंठी है, वहा से इधर-उधर 
को नही सरकती है, व्योकि उसका ध्याव शिकार मे लगा हुआ है। यद्यपि 
उमका यह भात्तिध्यान है, अशुभ है, तथापि उसकी एकाग्रता से यहा प्रयोजन 
है। ध्यान के चार भेद कहे गये हैँ | उनमे आत्त और रोद्र ये दो ध्यान गशुभ 
है और ससार भ्रमण का कारण है | धर्म और शुवल ये दो उत्तम ध्यान हैं और 
मुक्ति के कारण है। जव जीव मात्ते-रौद्र परिणामों को छोडकर के धर्म और 
शुबल ध्यान को ध्याता है, तद सहज से ही वह अपने लक्ष्य को प्राप्त कर लेता 
है। सदु-ध्यान वाले व्यक्ति पर ससार की कोई भी वस्तु अपना प्रभाव नही 
डाल सकती है। इस सदु-ध्यान की लव॒लीनता का नाम ही समाधि है । 

देखो---जिस समय श्री रामचन्द्र जी अपने लघुश्नाता लक्ष्मण के देहावसान 
के पश्चात्‌ सब राजपाट को छोडकर योगी वन गये, तव वन में विचरने लगे । 
उन्हें पाने-पीने की भी सुधि नही रही । उस समय उनके सामने एक ही लक्ष्य 
था कि मुझे तो परमघाम-शिव पद-को प्राप्त करना है। एक समय वे एक 
निर्जन वन मे निर्मेल शिला पर वेठकर ध्यानस्थ हा गय । उस समय सीता 
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का जीव जो सयम पालन कर आयुष्य का अन्त करके अच्युत स्व का इन्द्र 
बना था। उसने अवधिज्ञान से देखा कि इस समय श्री राम अमुक स्थान पर 
ध्यानस्थ विराजमान है । उनका अडोल अकप रूप देखकर उसने विचारा कि 
ये तो ध्यान मे इतने मस्त हो रहे हैं कि कर्मों का क्षय करके शीघ्र ही मोक्ष 
को चले जावेगे । इसलिए इनको ध्यान से चलायमान करना चाहिए, जिससे 
कि ये भोक्ष मे न जाकर यहाँ स्वर्ग मे उत्पन्न हो। फिर हम दोनों मनुष्य 
पर्याय पाकर के साथ-साथ दीक्षा लेगे और सयम की आराधना करके साथ- 
साथ ही मोक्ष को जावेंगे। इस प्रकार विचार करके वह स्वर्ग से चला और 
जहा पर श्री रास ध्यानस्थ थे, वहाँ आया । 


भाइयो, एक साधारण देवकी भी विक्रियाशक्ति बहुत भारी होती है, 
तब यह तो चतुनिकाय देवो के चौंसठ इन्द्रों मे सर्वोपारि अच्युतकल्प का इन्द्र 
था, उसकी शक्ति का क्‍या पार ? उसने श्री राम के समीप आकर सारे वन 
को छहो ऋतुओ की श्री शोभा से सम्पन्न कर दिया । साथ ही जिस ऋतु 
में जिस प्रकार की भोग-उपभोग की उत्तम सामग्री होती है, वह सब 
उनके सम्मुख उपस्थित कर दी। परन्तु श्री राम ने आख खोलकर भी 
नहीं देखा । सीता का जीव वह इन्द्र विचारने लगा--इस प्रकार से मेरा 
अभीष्ट प्रयोजन सिद्धि नहीं होगा । तब उसने विक्रिया से साक्षात्‌ सीता का 
रूप वनाया और सोलह झगार करके पूर्ण नव यौवना बनकर श्री राम के 
आगे आकर अपने हाव-भाव दिखाती हुई बोली--स्वामिन्‌ ! उस अग्नि-परीक्षा 
के पश्चात्‌ मैंने बडी भूल की जो आपके मना करते हुए भी मैंने सयम ले 
लिया । परन्तु अब तो मुझसे आपका वियोग सहा नही जाता है, आपकी याद 
मुझे सतत सताती रहती है, चित्त मे एक क्षण को भी शान्ति नहीं मिल रही 
है। अत अब मैं आपसे अलग नही रहना चाहती हू । मेरे अपराध को आप 
क्षमा करे और अपने चरणो में मुझे शरण प्रदान करें। इस प्रकार उसने 
श्री राम को डिगाने का भर सक प्रयत्व किया | परन्तु वे अपने ध्यान से रच- 
मात्र भी विचलित नही हुए । 


अब वह सीता का जीव सोचने लगा कि इस प्रकार से तो ये ध्यान से 
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चल-विचल नही हो रहे हैं। अत उसने उनके सामने वत्तीस प्रकार के नाटकों 
का अभिनय करना प्रारम्भ किया। सगीत और वाद्यों की मघुर ध्वनि से 
सारे वन को गु जित कर दिया । वन के सारे पशु-पक्षी मत्र मुग्ध से स्तम्भित 
रह गये और स्वगगं के देवता भी आश्चये-चकित हो उस अभिनय पर मोहित 
हो गये । पर श्री राम को धन्य है कि उनके हृदय में किचित्‌मात्र भी विकार 
भाव तो क्या, विचार तक नहीं आया कि यह सब मेरे सामने क्या हो रहा 
है ? यह कौन है और क्या कर रहा है। अन्त में हताश होकर इन्द्र भक्ति- 
भाव से अवनत होता हुआ बोला -- 

देहवन्त फी यह दशा, बतें देहातीत। 

इस ध्यानी फे चरण मे, है वन्दन अगणीत 0 

है भगवन्‌, आप देह घारी है और सर्व इन्द्रियाँ है, फिर भी आपकी यह 

अडोल अकप्य मुद्रा देहातीत के समान हृष्टि-गोचर हो रही है। आपको न 
शरीर का भान है और न इन्द्रियो के किसी भी विषय मे ममता ही है। 
आप मेरे इत अगणित प्रलोभनों से भी प्रलोभित नही हुएं। आपको धन्य है, 
आपकी निविकारता को धन्य है। इस प्रकार वह सीता का जीव श्री राम की 
अनेक प्रकार से स्तुति और वन्दना करने लगा । 


उधर श्री राम का ध्यान शुद्ध से शुद्धतर होने लगा। शुक्ल एयान प्रकट 
हो गया । उन्होंने क्षपक श्रेणी पर आरोहण प्रारम्भ किया। मोह कर्म की 
प्रवृत्तियाँ क्षय होने लगी और उत्त रोत्तर गरुणस्थानो को प्राप्त होते गये । उन्होंने 
सर्वे भ्रथम मोहकर्म का नाश किया । क्योकि यह कर्म सब कर्मों का राजा है, 
एस प्रकार सर्वेप्राणियों पर इस प्रकार का पर्दा पडा हुआ है कि किसी को भी 
अपना भान नहीं है। उसके प्रभाव से सारे जगवासी प्राणी इस चतुर्गति रूप 
ससार मे परिभ्रमण कर रहे हैं जौर कर्म रूपी चोर आत्मा के सर्वस्व को 
लूट रहे हैं, फिर भी किसी को अपनी कुछ भी सुध-बुध नही है। ज्ञानियों ने 
ठोक ही फहा है क्षि--- 
मोहनीय के जोर, जगवासी घूमे सदा । 
फर्म घोर चहूँ ओर, सरवस छूटें सुध नहीं 0 
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भाइयों, इस सोहनीय कर्म का घेरा बडा भयकर है । इसने आत्मा को सर्व 
ओर में खूब जकड रखा है। इसके प्रभाव से जगत के जीव इस प्रकार घूम रहे 
है, जिस प्रकार कि सपेरे के पु गी बजाने पर साप घूमता है। ससारी जीव 
मोह निद्रा मे बेहोश सो रहे है और कर्म रूपी चोर आत्मा के ज्ञान, दर्शनादि 
धन को लृट रहे है | किन्तु जब-- 
सतगुरु देथ जगाय, भोहनींद जब उपशस । 
तब फछु बचे उपाय, कर्म-चोर आचत रुके )) 
सद्गुरुदेव मोह निद्रा मे अचेत पडे हुए प्राणी को अपने मधुर वचनों से 
जगाते है ओर जब इसकी मोह नींद कुछ उपशान्त होती है, तभी आत्म- 
कल्याण का कोई उपाय बन पाता है और तभी ये आत्मा के भीतर आने वाले 
कर्म चोर आने से रुकते है । 


मोह का नशा उतारों ! 


जब मोह का नशा उत्तरता है, तभी कोई उपाय लागू होता है । तब यह 
आत्मा प्रबुद्ध हीकर अनन्तासुवन्धी क्रोध, मात, साया और लोभ इत चार 
कपायो को और दशन मोह की मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व और सम्यकत्वप्रकृति 
इन सातो का क्षय करके पहिले क्षायिक सम्यग्दृष्टि बनता है। पुन श्री राम 
समाधि में लीन होकर क्षयक श्र णी पर चढकर प्रथम शुक्लध्यान से अन्तमुह॒ते मे 
चारित्र मोहतीय की शेष रही हुई इक्कीस प्रकृतियों का क्रम से क्षय करके 
दणशवें गुण स्थान मे शेष रहे एकमात्र सज्वलन सूक्ष्म लोभ का क्षय कर पूरे मोह 
कर्म का अन्त करके वीतराग--वीतमोह बन करके वारहवे ग्रुणस्थान में 
पहुचे, और वहा पर द्वितीय शुक्लध्यान के द्वारा अन्तमुहुर्त मे ही ज्ञानावरणीय, 
दर्शनावरणीय और अन्तराय इन शेप तीनो घातिकर्मों का क्षय करके अनन्त 
ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त सुख और अनन्त वीये रूप अनन्त चतुष्टय की प्राप्त 
कर सर्वज्ञ, सर्वेदर्श वनकर सयोग केवली वन गये । इसी समय शक्रेन्द्र का 
आसन कम्पित हुआ और श्री राम को केवलज्ञान उत्पन्न हुआ जानकर वह 
सभी स्वर्गों के देव-परिवार के साथ उन्तके ज्ञान कल्याणक का महोत्सव करने 
के लिए आया | यह देखकर सीता का जीव वह अच्युतेन्द्र विचारने लगा--रे ! 
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मैंने बया सोचा था और यह क्‍या हो गया ? उसने तुरन्त अपना रूप-परिवर्तन 
किया और सर्वदेव---इन्द्रो के साथ श्री राम की स्तुति करने लगा। अन्त में 
सबके साथ केवल ज्ञान महोत्सव करके वह भी स्वंदेवों के साथ अपने स्थान को 
चला गया | 
भाइयो, श्री राम के समान चिन्तक होना चाहिए | ऐसे ही हृढ एवं अवि- 
चल चिन्तन से चमत्कार प्राप्त होता है । विना हढ आत्म-चिन्तन के चमत्कार 
आज तक न किसी को प्राप्त हुआ है और आगे प्राप्त होगा ही । इस चमत्कार 
के चक्‍कर में यह सारी दुनिया पागल हो रही है ओर सोचती है कि यहा पर 
चमत्कार होगा, वहाँ पर होगा, इस भ्रम से स्चेत्र भटकती फिर रही है। 
परल्तु-- 
फरामात कलियुग से थोडी, भोले खाते गोता है, 
निज पुरुषारथ को तज करके जन-जन आगल रोता है । 
हिमिये किमिये फिरे सटकते बधी पेठ डुबोता है, 
इतना क्यो नहों सोचो मनसे, नागा कहा निचोता हैं ॥ 
भाई,लेकिन कहावत है कि 'नगा क्या नहावे, क्या निश्ोडे झऋझीद को नंगा 
नहायगा, तो किस वस्त्र को निचोडेगा ? इसी प्रक्नार जो कच्यघत से ह्दय नगे 





है--रहित है--वे दूसरों को क्या करामात दिखादगे ? दृलने मे कभाभाद पाने 
की आशा करना निरी अनानता है ? वह झ्मामात की जच्ति कटे अपने दी पास 
है। परन्तु उस शक्ति के ऊपर कर्म का जो नत्छा नह दछ्ना है. उसे दूत करने 
की आवश्यकता है। उसके दृर होनेद्री डतेज ऋषद्धि-मिद्धियों मी ऋअनामादें 


भीतर से एकदम प्रकट हो जाईँगी ; 
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गये और सात वुद्धि, ऋद्धिया उन्हें प्राप्त हो गई । यह सब चिन्तन का 
प्रभाव है । 
परन्तु हमारी परिणति तो उस व्यापारी के समान है, जिसने माल को 
खरीदा और भडार में डाल कर ताला बन्द कर दिया । वर्षों तक उसकी सार- 
संभाल नहीं की । जब कभी होश आया और उसे खोल करके देखता है, तब 
माल को सडा-गला, और दीमक आदि से ख/्या हुआ पाता है। अब वह जैसे 
उसके किसी काम का नही रहा और सारी पू जी साफ हो गई । इसी प्रकार का 
हमारा हाल है | हमने आत्म-धन को खरीद करके उसे अजान के कोठे भे डाल 
दिया और उसके बाद कभी उसकी सार-सभाल नही की । तब आत्माराम का 
माल तो करमम-रूपी चोर साफ कर गये। अब जो कचरा वचा है, उस पर हम 
राजी हो रहे है। यही हमारी भारी भूल है। हमे उन माल खानेवाले कर्म 
लुटेरो को कान पकड कर घर से बाहिर निकालना चाहिए और जो माल बचा 
है, उसकी सार-सभाल करना चाहिए। जब आप इस प्रकार सावधान होगे, 
तभी अपने आत्म धन को बचा सकेंगे । 
मुल को सींचो 
भाइयो, हमारी दशा उस माली के समान हो रही है जो वृक्षों के मृल में 
पानी नहीं सीचकर उसके पत्तो ओर डालियो पर सीचता है । परन्तु क्या ऐसा 
करने से वे वक्ष हरे-भरे रह सकेंगे ? कभी नहीं ? भाई, पानी तो जब जड में 
जायगा, तभी वे हरे-भरे रह सकेंगे । इसी प्रकार आज हम ऊपर से क्रिप्राए कर 
पह्े है, त्याग कर रहे है। फिर भी अहकार कितना ? कि मैंने यह किया हैं * 
अरे, तूने बया किया है ? अनन्त-अनन्त महापुरुषों ने इससे बटे-वडे महान्‌ त्याग 
फिये / ? तू कहता है कि मैं ऐसे विवेक से चलता हू, में ऐसी तपस्या करता 
में अपने घरीर को ट्स प्रकार अपने अधीन रखता हूं ? भरे, तू करता 


गे क्या दसने के लिए करता है ? जो इस प्रकार अभिमान दिखाता है? 


५ 
द् मै 


अर 


और यथार्व में तो तू अपने लिए भी नहीं कर रहा है । क्योकि अहकारियों की 
कियाए तो पराप-वन्ध की ही कारण होती हैँ । उनसे आत्मा का कोई भी हित 
साथन नहीं होता है । ने तो भोग-साथन के लिए ही यह सच कर रहा हूं। अत 


ऊर्घ्वमुखी चिन्तन १७रे 


तेरी यह सब करणी व्यर्थ है। भले ही तू शरीर को सुखाकर काटा कर देवे, 
परन्तु विवेक विना सव करणी दुखकारी है । 
जब तक आत्मा मे विवेक प्रकट नही होगा, तव त्तक सम्यक्त्व रूपी सूरये 
का उदय नही होगा । और जब तक सम्यक्त्व प्रकट नही होगा,(तव तक आत्म- 
चिन्तन नही होगा । और जब तक आत्म-चिन्तन नही होगा, तव तक वाहिरी 
जितनी भी क्रियाएं की जायेंगी, वे सव दु खकारी ही होगी। ज्ञानियों ने 
कहा है-- 
तीन लोक तिहु काल माहि नहिं, समफित सो सुखकारी। 
सकल धर्म फो मूल यहीं इस विन फरणी दुखकारी ॥ 
भाई, तीनों लोकों मे और तीनो कालो मे सम्यक्त्व के समान कोई अन्य 


वस्तु सुखकारी नही है । सर्वे धर्म का मूल यही है । इसके विना सभी क्रियाएं 
केवल दु खो को ही देने वाली है। अत पहिले हेय-उपादेय का विचार कर, 


चिन्तन कर-कि मैं जो क्रियाएँ कर रहा हू, वे वास्तव मे मेरे आत्मा का कल्याण 
करने वाली हैँ, या नही है ” जब तक आत्मा में विषय-कपाय की तरगे उठ 
रही है, तव तक कोई करणी तेरे को सक्च्ची शान्ति देने वाली नहीं है । यदि 
तुझे सच्ची शान्ति पाना है तो तू इस विपय-कपाय की भ्रवृत्ति को छोड दे, 
अहकार को छोड दे और आत्म-चिन्तन कर । चिन्तन करने से ही आत्मा अपने 
आप सुमार्ग पर जा जायगा और भला-बुरा अपने ऊपर तुझे दिखने लगेगा। 
जब तक तू आत्म-चिन्तन नही करेगा, तव तक अभीष्ट सिद्धि नहीं होगी । हा, 
जसा जो फुछ चल रहा है, सो ठीक है । मैं उसे बुरा तो क्यों कट ? न कुछ से 
पुछ करना अच्छा ही हैं । मारवाडी मे कहावत हे कि “गूगो बेटों मूडा से 
वोलियो । बले ही उसने दो-चार गालिया ही मुव से निकाली हो ? परन्तु 
वाप को तो उसके मुख की दोली सुनकर हर ही होता हैं कि चलो आज यह 
बोला तो है ” इसी प्रकार आरम्भ बौर विषय-कपाय की प्रवृत्ति में पड़ें हुए 
जाप लोग जो कुछ घोडी वहूत आध्यात्मिक करनी कर रहे है, तो वह भी 
जच्ठा हो है । हम उसे खोदा तो क्‍यों गहे ? परन्तु मजा इसमे नहीं है । मजा 
तो एनमे है कि हमारा ज्ञात्म-चिन्तन चटें । यदि चिन्तन वी यह धारा कबन्तरग 
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में प्रवाहित होने लगे, तव खान-पान आदि क्रियाओ के करते हुए भी उस पर 
कोई अमर नही होगा । 
धारा बदल गई 

गृहस्थावस्था मे जिस समय स्थूलभद्र वेश्या के यहा वारह वर्ष तक रहें, 
उस समय उनका चिन्तन आत्त ध्यान रूप था। वे उसके रूप-लावण्य, वचन- 
माधुयं और नृत्य-सगीत आदि पर विचार करते हुए उनमे अत्यन्त 
आमक्त रहे | उनका उस पर अगराघ मोह था। अत उनका सारा चिन्तन 
तदनुरूप ही चलता रहा । वे उस काम-चिन्तन मे यहा तक वेभान हो गये कि 
अपने मा-बाप तक भूल गये । जाति, समाज और कुल के गौरव को भी भूल 
गये । और पूरे वेश्या-सेवी होकर वारह वर्ष तक उसके यहा रहे । किन्तु जब 
उनके ज्ञान-नेत्र खुले और आत्म-चिन्तन प्रकट हुआ, तो सारा नक्शा ही बदल 
गया। उनके जीवन की धारा ही बदल गई। आत्म-चिन्तन का आनन्द 
प्राप्त होते ही विपयो से उन्हे घृणा हो गई और वेश्या के रूप मे जो 
आसक्ति थी, वह एकदम चली गई। वे सोचने लगे--अरे स्थूलभद्र, तू 
कितनी स्थूलबुद्धि का हो गया, कि इस क्षण-भगुर शरीर के रूप-लावण्य पर 
उतने वर्षो से पागल हो रहा है”? यह शरीर तो दुर्गन्धमय अति अशुचि 
पदार्थों से भरा हुआ है | इसके स्वरूप का तू जरा विचार तो कर कि यह कैसा 
है ” कहा है--- 

पल-रुधिर-राध-मल थेली, कीकस वसादि ते मेली । 
नव द्वार बहे घिनकारी, अस देह करें क्यो यारी। 

अरे, यह देह तो मास, रक्त, राध, मल, मूत्र, हड्डी चर्बी आदि से भरी 
टूर्ई है। इसके नवो ही द्वार सदा ही घृणा-कारक मल को बहाते रहते है । तू 
इस देह से क्यों यारी (प्रीति) कर रहा है ” 

दिपँ चाम चादर मढी, हाड़ पींजरा देह । 
भोतर था सम जगत से और नहों घिन गेह ॥ 

अरे, ब्र मनन्मृत्र का और सभी पविनावनी वस्तुओं का घर है और 

हाडो या पीजरा है । हपर से जो यह चर्म रूपी चादर मढी हुई हे, सो 
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तु्सें अच्छी लग रही है। परन्तु इसके समान तो जगत में और कोई 
घृणित वस्तु नहीं है। इसलिए अब तू इससे अपनी भ्रीति को छोड । ऐसा 
चिन्तन करते-करते उन्हे वेश्या से नफरत हो गई ओर उन्होंने उसका त्याग 
कर दिया । 

भाई, भीतर के भावों को सहज में पता नही चलता है। ऊपर से मिप्ट- 
भापी देखकर आपने किसी व्यक्ति से मित्रता कर ली । जब घनिष्ट सम्पर्क बढा 
भर ज्ञात हुआ कि यह तो मेरा माल हड॒पना चाहता है, अत यह मेरे काम 
का नही है । जैसे ही यह पता चलता है, वैसे ही आप लोग उस मित्र से तुरन्त 
अपना नाता तोड लेते है । इसी प्रकार स्थूलभद्र को जब चेश्या के यथार्थ स्वरूप 
बंग बोध हो गया तो उन्होंने तत्काल उसका परित्याग कर दिया । यद्यपि वेश्या 
वही की वही है और नृत्य-गान भी पूर्व के समान ही हैं | तथा स्थूलभद्र भी 
वही के वही है । किन्तु अन्तरग में जो आत्म-चिन्तन की धारा प्रवाहित होने 
लगी, उससे वे सब हाव-भाव और विश्वम-विलास उन्हें नीरस प्रतिभासित होने 
लगे । 

जब वे ही स्थृलभद्न वेश्या से विरक्त एव ससार, देह और भोगों से उदास 
होकर साधु वन गये और अपने ब्रह्मचर्य की परीक्षा के लिए उसी वेश्या के यहा 
चोमासा कर रहे, तव उसने उन्हे रिझाने के सहस्रो प्रयत्त् किये । अन्त में वह 
थक गई, पर उन्हे न लुभा सकी--उन्हें चलायमान न कर सकी । तब कहने 
लगी--भगवन्‌,मैं हार गई और भाप जीत गये । हे भगवन्‌,मेरा भी उद्धार करो । 
उसकी यह प्रार्थना सुनकर स्थूलभद्र ने अपनी वैराग्य-रस से परिपूर्ण वाणी भे 
कहा-- तू इन विपय-भोग की दल-दल में पडकर क्यों अपना यह अनमोल नर 
भव व्यर्थ खो रही है । यह शरीर अनित्य है, गलना, सटना और विनप्ट होना 
ही इसका स्वभाव है । इसके ऊपर तो यह चर्म-चादर लिपट रही है, जिससे 
यह ऊपर से सुन्दर सा दिखता है । परन्तु इसके अन्तर के स्वरूप को तो देख । 
यदि एसके भीतर भरी हुई सब वस्तुए वाहिर जा जाय, तो देखना दूभर हो 
जायगा । 

देवादन्त स्व्प चेद्‌ वहिर्देहस्प.. कि परे । 
आस्तामनुभवेच्छे य-मात्मन्‌ू फो नाम पश्यति ॥ 
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हे सुभगे, यदि देव से इस देह का अन्त स्वरूप बाहिर आजाय, तो 
है आत्मनू, अनुभव करने की इच्छा तो दूर है, कोई इसे देखता भी नही 
चाहेगा ? 
एवं पिशित - पिण्डस्थ  क्षयिणो5क्षयशंकृतः । 
गात्रस्यात्मन्‌ ! क्षयात्पूर्वेँ तत्फलं प्राप्य तत््यज ॥ 
यह शरीर मास का पिण्ड है, क्षय होने वाला है और सर्व प्रकार से घृणा 
का घर है। परन्तु इसमे एक गुण अवश्य है कि यदि कोई साधना करे, तो 
इससे अक्षय सुख प्राप्त किया जा सकता है। इसलिए हे आत्मनू, इस शरीर 
के क्षय होने से पूर्व ही उस उत्तम फल को प्राप्त करके फिर इसका त्याग 
कर दे । 
इस प्रकार स्थूलभद्र के वेराग्य वर्धक उपदेश से उस वेश्या ने श्रावक-न्नतो 
को अगीकार किया और वह श्राविका बन गई । और पाच अणुक्नतोी का पालन 
करने लगी । 


आज तो दुनिया मे अणुब्रत आन्दोलन का ढिंढोरा पीटा जा रहा है। परन्तु 
अणृब्रतों का उपदेश तो सभी तीर्थकर भगवन्तों ने दिया है। आज यह कोई नई 
वात नही है । परन्तु आज इसका कोरा दिखावा किया जा रहा है। जैसे होली 
के बादशाह का किया जाता है । वह कितना ठाठ दिखाता है ? परन्तु किसी को 
देने के लिए उसके पास कुछ भी नहीं है। इसी प्रकार अणुत्रत का ढिढोरा 
पीटना है । 
हा, अणुन्नतों को स्वीकार करते समय उस वेश्या ने ब्रह्मचर्याणुब्रत के 
नियम लेते हुए कहा भगवन्‌, मे कुशील का सर्वथा त्याग करती हू । केवल 
एक आगार रखती हु कि नगर के राजा या राज्याध्विकारी के आने पर छूट है । 
यद्यपि मैं शक्ति भर उन्हे समझाने का और अपना शीलवब्रत पूर्ण रूप से पालन 
करने का प्रयत्व करूगी । 
चिन्तन बदला ! गणिका श्राविका वबनगई 
इस प्रकार स्थूलभद्र मुनि उस वेश्या को भी श्राविका बनाकर और अपना 
चौमासा पूर्ण करके विहार कर गये | तदनन्तर राज्य के किसी अधिकारी ते 
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राज्य का कोई उत्तम कार्य करके राजा से प्रसम्नता-पूर्वक वर प्राप्त किया | 
राजा ने पूछा--तू क्या इनाम चाहता है ”? उसने कहा--महाराज, मैं एक 
रात के लिए उस स्थूलभद्र वाली वेश्या के यहाँ जाना चाहता हु। राजा ने 
आज्ञाप्रदान कर दी। राजा की ओर से यह सूचना उस वेश्या को कर दी 
गई । जिसे उसने शिरोघार्य किया । रात्रि मे यथासमय वह अधिकारी वेश्या 
के यहाँ पहुचा । उसने वेश्या को उदासीन देखकर कहा--कक्‍्या तूने स्थूलभद्र 
को ही अपना सर्वस्व समपित कर रखा है ? देख, वह तो दीवान का पुत्र है । 
किन्तु मैं सेनापति हू । मेरी जब तक कृपा है, तब तक ही तेरा सब कुछ ठीक 
है । अन्यथा तेरा पासा पलटने में देर नही लगेगी । मेरे आने पर भी तू उदा- 
सीनता क्यो धारण किये हुए है * 

वेश्या ने कहा--सेनापति साहब, स्थूलभद्र की तुलना आप नही कर सकते 
है ” वह तो एक महान्‌ कलाकार है । उसने पूछा--उसमे कौन-सी कलाकारिता 
है ? मैं एक वाण से सौ वाण निकालता हु और एक क्षण में सौको मार 
सकता हू । क्या स्थूलभद्र के पास यह कला है ? वेश्या बोली--आप ठीक 
फहते है । उनकी वात रहने दीजिए | किन्तु मेरे पास जो कला है। वह भी 
आपके पास नहीं है। तव फिर आप स्थूलभद्र की कला का क्या माप कर सकते 
है ? तव सेनापति बोला--देखू तो सही ” तेरी वह कला कसी है ? तव वेश्या 
ने सोने के एक थाल फो सरसो से भरा | पुन उसके बीच में एक सूई गाड 
दी उसके ऊपर बत्तीस पखुडियो का एक कमल लगाया। पुन एक-एक पखुडी 
फे ऊपर कफ, प, ग, आदि वत्तीस अक्षर लिसे। फिर उसने क्रम से सब 
पसुड्ियों पर नृत्य करके दिखाया । मगर थाल में से एक भी सरसों का दाना 
वाहिर नही गिरा । एस प्रकार पूरे एक घण्टे तक उस कमल के ऊपर उसने 
नृत्य किया । उसका यह अपूर्द नृत्य कौशल देखकर वह सेनापति चित्र-लिखित« 
सा रह गया । जब वेध्या ने नृत्य बन्द किया तो उसने उसके नृत्य की भर-यूर 
प्रशसा पी । तब वेश्या दोली--साहव, स्घूलभद्र की कला के सामने मेरी कला 
सो उसना लाखवाँ जघ भी नहीं है यदि स्पूलभद्र से फोई दडा बलाकार जावे 
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तो मेरा हदसय उसकी ओर आऊकरपित हो सकता है, अन्यथा नहीं । यह सुनकर 
घह लज्जित होफ़र वापिस चला गया। 

भा, गह वेण्या के अध्यात्म-चिन्तन का प्रभाव है कि एक राज्य का 
सेनापति उस प्रकार नत मस्तक होकर चला गया । 

राूलभद्र शी उस महान्‌ साधना का ही यह परिणाम है कि आज लोग 
भ० महावीर और गौतम स्वामी के पश्चात्‌ अनेक महान्‌ आचार्यों के हो जाने 
पर भी उनवा नाम स्मरण फ्रिया जाता है। यथा-- 

मगल भगवान्‌ वोरो मंगल गौतमों गणी । 
मगल स्थूलभद्राद्या जेन धर्मोहस्तु मंगलम ॥। 

अर्थात्‌ भ० महावीर हमारा मगल करे, गोतम गणधर मगल करे, स्थूल- 
शद्रादिक आनार्स मगर करे और जैनधर्म हमारा मगल करे । 

भारयो, आप लोग जिस उपदेश को सुन रहे है, यदि उस पर ही अपना 
सिल्लन बढ़ा देवे तो फिर आपका ममत्त्व ने धन पर रहेगा और न शरीर पर 
ही रटेगा । अपने आप सर्व वस्तुओं पर से आपका ममत्त्व कम हो जायगा । 
जाप लोगो र पास यह आत्म-चिन्तन तो है नहीं । फिल्तु धनी पुरुष मानता 
है यि मनूाय तो मे ही है । मेरे मुनीस या नौवर-चाकर मनुष्य नहीं है, वे तो 
भरी से करने के लिए ही € । उस प्रह्मर धनी पुरुष ने अपना सारा चिन्तन 
इस बाटिरी बातों पर ही लगा रखा है । तब उसे आध्यात्मिक उपलब्धि कहां 
में हो सती 2ै। एसी प्रकार विद्वानों को अपनी विद्गत्ता का, बलवानों को 
पा बेलयता या और रूपयनता को अगनी रूगबत्ता वा भी गरय नहीं करना 
भनाहिए । ईस्तु घट सोचना चाहिए वि जामदेव के सामने मेरा क्या मप है ? 
बाटयनी व सामने मरा उद्चा बत ह और बेवलीमत केबलियों के सामने मेरी 
क्या यिदता 2 7 लय ता मलुर्य अपने से अधिय शक्तिशाली और को नहीं 
दस है, तय तम ही उसे गाय रहता है । पर भाई, पहाड़ ते पास जाने पर तो 
कया गये भी दर 2 जाता है । 

शआधटपो, हशयात ने सिशाय या झसे यी उयायतला थे लिए कठा हैं 

मा झुम्याश भा रफ्नए सा दुस्‍्सहे टटुणिट्ट अत्येसु । 


विशमिरधण पाए चिता विवितम्झाणा्पयसिद्धीए ॥ 
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है भव्य जीवो, यदि तुम विविध घ्यानों से आत्मसिद्धि के लिए चित्त को 
स्थिर करना चाहते हो तो मोह और राग मत करो, तथा बनिष्ट पदार्थों 
में द्ेप मत करो । 

अत प्रत्येक व्यक्ति का कर्तव्य है कि वह जो कुछ सुने, उस पर चिन्तव 
करे । हेय को छोडे और उपादेय को ग्रहण करें । ऐसा करने से वह सासारिक 
सफलताओं के साथ आध्यात्मिक सफलता प्राप्त कर लेगा | 


वि० स० २०२७ आसोजवदि-& 
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आयरिया मज्ञ मंगल आयरिया मज्झ् देवया । 
आयरिए कफित्तद्त्ताण वोसिरामित्ति पावग ॥ 


श्रीमद्‌ दशवंका लिकसूत्र के नव मे अध्ययन मे बताया गया है कि साधु-सघ 
का सचालक आचार्य कंसा होना चाहिए ” सघ की व्यवस्था, सघ का सुचारु 
रूपेण सचालन, समृद्धिपता और सघ की सुहढता ये सारी बाते किसके ऊपर 
भाघारित है ” किस पर निर्भर है ” उत्तर मे कहा जायगा कि सघ-सचालक 
पर निर्भर हैं अर्थात्‌ आचार पर ' 
आचार्य फे गुण 
यदि सघ का सचालक कुशल, लोक व्यवहारज्ञ, दू रदर्शो और निषुण है, तो 
उसके संघ की व्यवस्था मे कभी गडबडी उत्पन्न नही हो सकती है।यह सघ का 
आचार्य कैसा होना चाहिए ? इस विपय मे आगम में कहा गया है-- 
पवयण-जलहि-जलोयर-ण्हायामल-बुद्धि-सुद्ध छावासो । 
मेदव्व णिप्पकंपो_ सुरो पचाणणो वज्जों ॥ 
देस-कुल-जाइसुद्धो सोसमगो.. संग-भग-उम्मुक्को । 
गयणव्व णिरुवलेवों आयरियो एरिसो होइ ॥ 
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सगह-णिग्यह छुसलो सुत्तत्य विसारभो पहियकित्ती । 
सारण-धारण-साहण-फिरियुज्जुत्तो हु आयरियों ॥ 
प्रवननरूपी समुद्र के जल के मध्य मे स्नान करने से अर्थात्‌ परमागम के 
पूर्ण अभ्यास और अनुभव से जिसकी बुद्धि निर्मेल हो गई है, जो निर्दोष रीति 
से छह आावश्यको का पालन करते हैं, जो मेरु के समान निप्कम्प हैं, जो शुर- 
वीर है, सिह के समान निर्भय हैं, श्रेष्ठ है, देश, कुल और जाति से शुद्ध हैं, 
सौम्यमूत्ति है, अन्तरग ओर बहिरग दोनो प्रकार के परिग्रह सग से उन्समुक्त है 
और आकाश के सामान निलेंप हैं, ऐसा महापुरुष आचार्य होता है। जो सघ 
के सम्रह अर्थात्‌ दीक्षा देने में, और निग्नह अर्थात्‌ प्रायश्चित दड देने में कुशल 
हो, सूत्र और अर्थ की विचारणा में विशारद हो, जिनकी कीर्ति सर्वत्र फेल 
रही हो और जो सारण (आचरण) वारण (तियेघ) एवं साधन (म्रतो का 
सरक्षण) रूप क्रियाओं मे निरन्तर उद्य क्त हो, ऐसा व्यक्ति ही भाचार्य होने के 
योग्य है । 
आचार्य की परिमा 
एस प्रकार के आचारये किस प्रकार से सघ में शोभा को प्राप्त होते हैं. इस 
विएय में कटा गया है-- 
जहा निसते त्वणच्चिमालो, पप्नातई केवल भारह तु । 
एयापरिओ सुयसील - बुद्धिएई, पिरामई सुरमज्से व इंदो ॥ 
जैसे राध्रि के अन्धकार का नाशक तपन-किरण वाला सूर्य दिन में सारे 
भरत क्षेत्र को अकेला ही प्रकाशमान करता है। इसी प्रकार आचार्य भी सारे 
सप की अपने तेजस्वी प्रताप रुप प्रकाश से सदा प्रकाशमान करता है और जो 
छपने श्रुत, शील बोर बुद्धि से सप में इस प्रकार विशजमान है जैसे कि इन्द्र 
ऐयो मे मत्य मे विराजता है । आचार के विपय मे और भी कहा गया है-- 
जहा ससी पोमुइजोय छुत्तो नक्‍्पत्त तारागणपरिदुश्प्पा | 
ले सोहइ पिमले मव्ममुष्के एवं गणों सोहह सिवादुमज्ते ॥ 
शिस प्रशार घरद्‌ प्रद्धिमा शा चद्धमा बट्टाईस नक्षत्र, अदयासी ग्रह छौर 
छिप्रानठ हजार नो सो परचहत्तर (६६,६७५) योडानोडो तारो ये परिवार से 
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घिरा हआ निर्मल मेघ-रहित आकाश में शोभायमान होता है, उसी प्रकार 
गणाया स्वामी--सघपति भी अपने सघ के साधुओं के मध्य में शोभायमान 
होता है । 

शरद-पूणिमा के चन्द्रमा के लिए कहा जाता है, वह अमृत वरसाता है, 
इसीलिए उसका नाम भी सुधारोचिस्‌ या अमृतवर्पषी रखा गया है। सिद्धान्त 
की हप्टि से चन्द्र इन्द्र तो आसौज शुक्ला पूर्णिमा को चन्द्र विम्ब पर आता 
है। शेष दिनों में तो उसके प्रतिविम्ब ही आते है । उक्त दोनों पूणिमाओं मे 
चन्द्रमा से मरसती हुई अमृतमयी किरणों के सम्पर्क से जगलो मे उत्पन्न होने 
बाली अनेक औषधिया अमृत से परिपूर्ण होकर महान्‌ ग्रुणवाली हो जाती है । 
आज भी अनेक अनुभवी और पुराने वैद्ययोग उक्त पूणिमाओ के राशि भर 
चन्द्र प्रकाश में औपधिया रखते है कि जिससे उनमे भी अमृत का प्रभाव पड 
सक्रे और वे अति लाभकारी बन जावें | इसी कारण चन्द्रमा को औपघीश्वर भी 
करते है । इस प्रकार का अमृतवर्षी चन्द्रमा जैसे अपने पूरे परिवार के साथ गगन 
मटल में शोभा पाता है, इसी प्रकार से उपयुक्त सर्व गुण-सम्पन्न आचार्य भी 
अपने मुनि मएल में शोभा पाता है । 

भारयो, जब चन्द्रमा मे शीतलता है, अम्रृतवर्षीपना है, प्रमोद उत्पादकता 
है और प्रकाशमान ज्योति है, तभी तो वह जगदानन्द-दायक कहा जाता है । 
और सारा ससार उसे देखकर अपनी तपन को बुझाकर शान्ति का अनुभव 
परता है। उसी प्रकार श्रायक-श्राविका और साधु-साध्वीरप चतुविध सप्र का 
स्वार्मी आचार्य को कहा गया है । अथवा जैसे अपने ऐण्वर्य, तेज और प्रभाव 
में उस अपने देव-परिवार के मध्य शोमा पाता है, उसी प्रकार आचार्य को भी 
बेटा गया है | पर ये सब उपमाश आचार्य मे फव समय है ? जब कि उसमे 
उप स ग्रृण हो ? से वी उन्ति या अबनति का सारा भार और उत्तर- 
दायिय आाखाय ये पर रहता है। यदि आचार्य सर्वप्रगार से योग्य सही है, 
तो सप भी योग्ध नही होगा । शास्व्रयारों ने आवबार्य के छत्तीस विशेष ग्रृण 

वार हैं। उसे साथ हे साधारा गुणों से विशिष्ट छत्तीस गुणा का थारत 
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छत्तीस ग्रुण समग्गो णिक्च आयरइ पंच आयार। 
सिस्साणुगहकुसलो भणिओ्रों सो सूर परमेट्ठो ॥ 
जो छत्तीस गुणों से सयुक्त हो, पाच आचारो का नित्य आचरण करें 
कौर शिष्यों के अनुग्रह करने में कुणन हो, वह आचार्य परमेप्ठी कहा गया है । 


भाचार्य फे छत्तीस गुण 
आचार्ग के छत्तीस गृण इस प्रकार कहे गये हैं--- 
अप्टायाचारवत्त्वाद्यास्तपांसि. द्वादश - स्थिते' । 
फल्पादशाएप्वश्यकानि पट परदत्रिशद्‌ गुणा गणे, ॥ 


आचारवत्त्व आदि आठ गुण, अनणनादि वारह तप, आचेलक्यादि दशकल्प 
और सामायिकादि छह आवश्यक, ये छत्तीस गुण आचार्य के कहे गये हैं । इनमे 
आचारवत्त्यादि आठ भरुण एस प्रकार कहे गये है--- 


आयारच व आधारव घच बवहारव पफुच्वो ये। 
आयायाय विदसी तहेव उप्पीलगो चेव ॥ 
अपरिस्साई णिव्वाचओ ये णिज्जावओ पहिद फित्ती । 
णिज्जवण गुणोवेदो ए रिसओ होदि आयरिओो ॥ 


आयाग्यान्‌ हों, अर्थात्‌ दर्शनाचार, ज्ञानाचार, चारित्राचार, तपाचार और 
पीर्याचयार इन पथ आचारों का स्वय पालन करे और अपने शिष्यो को करावे। 
जैसा कि वहा--- 
इसण-णाण पहाणे वोरिय-चारित्तन्‍वर तवायारे । 
अप्प पर॑ व जुजह सो आपयरिजों गणी छेजो॥ 
पटी चतुविध संघ का मायवा गधी जाच्ाय ध्यान करने के योग्य है जो 
रन, जाग, चास्पि, यीय और उत्कृप्ट तप इन पाच जाचारों में अपने को भी 
नियुना परता ए जोर क्रय पिष्यादि यो भी निशुत्त परता है । 
छादाये या दूसरा गुण ज्षाघारवान्‌ ऐै। उसे शास्यों शा परदी-भाति से 
शात्रा ऐोना चाहिए। क््योरि पर तदान ये आधार दडिना वह अपने श्यपरों एवं 


के 


ि 


धष्या वो रलपप ने स्पिर नही 


। 


सजग है तीसटा यु८ व्यदह्ारदान्‌ है, 
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उसे प्रायश्चित्त शास्त्र का ज्ञाता होना चाहिए, तथा देश-काल और पात्र की 
स्थिति के अनुसार प्रायश्चित्त देना चाहिए । चौथा गुण प्रकतृ त्व है। आचार्य में 
इतनी कतृ त्वशक्ति होना चाहिए कि सकट का समय उपस्थित होने पर वह सर्व 
संघ की रक्षा एव वैयावृत्य कर सके । पाचवा अपायोपायदर्शी ग्रुण है--जो साधु 
आलोचना करने में कुटिलता करे तो उसे उसके ठीक नही कहने के दोष और 
ठीक कहने के गुण बताने वाला होना चाहिए | छठा अवपीडक ग्रुण है-यदि शिष्य 
अपने दोषो को न कहे तो उसे डाट-फटकार दिखा करके उससे दोष कहला 
सकने का सामथथ्यं होता चाहिए । सतवा अपरिभावी ग्रुण है--किसी भी शिष्य 
के द्वारा कहे गये दोषो को बाहिर प्रकट नहीं करना चाहिए | आठवा निर्यापक 
गुण है---सथारा स्वीकार करने वाले साधु को क्ष्‌ धा-तृषादि परीषहो से पीडित 
होने पर उसकी बाधाओ को दूर करते हुए उसका सम्यक्‌ प्रकार समाधि मरण 
कराने मे कुशल हो । इन आठ गुणों से युक्त साधु ही आचारयपद के योग्य माना 
गया है। 
आचाये स्वय अनशन आदि बारह प्रकार के तपो का पालक हो और 
अचेलकत्व आदि दशकल्प का धारक हो । वे दशकल्प इस प्रकार हैं--- 
आचेलक्कुद सिय सेज्जाहर रायपिडपरियम्से । 
वदजेट्ठ पडिक्कमणे मास पज्जोसवणकप्पो ॥ 
आचेलक्य, अनौह शिक, शय्यातर-अशन त्याग, राजपिंड त्याग, कृतिकर्म 
करने मे उद्यम, न्रतारोपणत्व, सर्वज्येष्ठत्व, प्रतिक्रमण पाडित्यं, मासकल्प और 
पयु पणाकल्प । इन दशकल्पो का धारक एवं अपने शिष्यो से परिपालन कराने 
वाला आचार्य को होना आवश्यक है । इसी प्रकार उसे सामायिकादि आवश्यको 
का भी भली-भाति से पालन करना चाहिए । 
आगम मे कहा गया है कि आचार्य इन छत्तीस ग्रुणो का पालन नही करता 
है, वह स्वय तो धर्म से भ्रष्ट होता ही है, साथ ही औरो को भी धर्म से परि- 
अप्ट कर देता है, एवं धर्म-मार्ग का नाश करता है। यथा-- 
भट्टायारो सूरी भट्टायाराणुविक्वओ सूरो। 
उस्मग्गठितों सूरो तिष्णिवि मग्गं पणासंति ॥| 
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उम्मग्ग नासए जो उ सेवए सूरी णियमेणं। 
सो गोयम अप्पाणं अप्पं पाड़ेद संसारे।॥। 


जो स्वय भ्रप्टाचारी है, भ्रप्टाचार वालो की उपेक्षा करता है और उत्तसूत्र 

रूप मार्ग का प्रस्थापक है, ये तीनों ही प्रकार के आचार्य सन्‍्मार्ग का विनाश 

फरते हैं। भगवान्‌ गौतम से कहते हैं कि हे गौतम ! जो ऐसे उन्मार्ग-आश्रित 

आचार्यों की सेवा करता है, वह अपने आपको ससार-समुद्र में गिराता है। इस 
लिए ऐसे भ्रष्ट आचाये से दूर ही रहना चाहिए । 

अपूर्ण औरों को परिपूर्ण फंसे बनायेगा ? 


जिस आचार्य मे जितने गुणो की कमी है, वह उतना ही अपूर्ण है। जो स्वय 
अपूर्ण ऐ, वह संघ को परिपूर्ण कंसे वता सकेगा ? जो स्वय परिपूर्ण होगा, 
घही दूसरों फो परिपूर्ण बना सकेगा । आचार्य के कुछ और भी गण कहे हैं-- 


पचिदिय-सवरणो तह नवविहृबंभचेरगुत्तिघरो । 
घउष्यिहृएसायमुबको हहु अट्ठारस गुणेहि संजुत्तो ॥ 


पायों एर्द्रियो का सवरण बरने वाला हो | जाचार्य को सर्वप्रथम अपनी 
सर्वेहर्द्रियों पा दमन करने वाला होना चाहिए । स्परश्शन, रसना, प्राण, चक्ष 
और घोभ एन पायों ही एन्द्रियों गो अपने वण में रसे, उनके विपयो में अपनी 
प्रवृत्ति न होने देवे | पाचों एन्द्रियों वे तेईस विपय हैं जोर दो सो चालीस 
बियार ए । ये विषय और बियर जिनसे स्वया दूर हो गये है, थे जिन्हे दवा 
मरी सफते ऐ, या जिन पर शावी नहीं हो सपते, ये ही महापुर॒प आचार्य 
शहलणाने ये योग्य है । विस्तु जाचार्य होगर वे भी जिसवे शान, आख, नाक 
र जयान अपने यश में नहीं है, यह पुरप लाचार्यपद पाने थे योग्य नहीं है । 
जायाय पे पति सप की दया प्रवृत्ति है और बाचाये छी सप मे प्रति व्या 
प्रशुति है ?े घर भी जानना ज्ावध्यक है । क्योवि सारे सघ वा उत्तरदायित्व 
छाद्ययं के उपर है । तथा जादार्य घी जिम्मेदारी सारे सप के ऊपर है। इस 
दिपय पर मुते एर पुरानी सत्य घटना याद बा रही है, उसे प्रभगवशात रहना 
झूपुचित नहीं होगा । 
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एक प्रेरक घटना 
पूज्य रघुनाथजी महाराज, उनके पाट पर टोडरमलजी महाराज, दीपचन्द 
जी महाराज, मेरुदासजी महाराज उसके पाट पृज्य जैतसीहजी महाराज हुए 
हैं। यह घटना जैतर्सिहनी महाराज से सम्बन्ध रखती है। वे वहुत ही सुन्दर 
भाषण देते थे । उनके व्याख्यान को सुनकर लोग मत्र-मुग्ध से हो जाते थे । 
उन्हे कुछ कविता करने का शौक था। वे एक समय पाली पधारे। चैत्र का 
मास था। वे रुई के कटलेवाले स्थानक मे विराज रहे थे। चैत्र मे गनगौरियो 
का मेला लगता है, भाई मेला और खेला तो पाली के ही है । पाली का तो एक 
लटका न्यारा ही है। जोधपुर वाले तो मरोड मे ही रहते है । परन्तु मजा तो 
पाली वाले ही लेते है। वे खर्च करने मे भी कोई कमी नहीं रखते । उनके 
खाने-पीने का ढग ही निराला है । | 
हा, तो मेला जोरो से भरा हुआ था । भाई, जो कविता करते है, उन्हे 
संगीत सुनने का भी शोक रहता है । उस स्थानक की पोल मे एक छोटी सी 
वारी थी। वहा पर पाटिया लगाकर पूज्य महाराज विराज गये और बैठ-बैठे 
मेले मे गाये जाने-वाले दो-चार राग धारण कर लिये । उसी स्थानक मे भोपत 
रामजी तपस्वी भी विराजते थे । उनकी बहुत भारी धाक वहा पर थी। उन्होने 
जो पूज्य जी को वारी मे बंठा देखा तो सोचा कि यह तो बहुत अनुचित है कि 
सघ का एक आचार्य मेला को देखे ” यद्यपि पृज्यजी केवल राग हृदयगम करने 
के लिए ही बैठे थे, मेला देखने के लिए नही । परन्तु तपस्वीजी ने सोचा कि 
यदि लोगो को पता चलेगा कि पृज्य महाराज मेला देखने को वारी मे बैठे है 
तो वे क्‍या सोचेंगे कि जब ये स्वय ऐसे है, तब शिष्यो को क्या रोक सकते हैं ? 
यह बात तपस्वीजी को बहुत अखरी । परन्तु कुछ कह नही सकते थे, क्योकि 
वे पूज्यजी भी ऐसे ही रोब वाले थे । भाई, रियासत के धनी राजा के सामने, 
तथा सघ के स्वामी आचार्य के सामने बोलने मे रोमाच हो जाता है। हा, तो 
पूज्यजी, राग अवधारण करके कुछ देर पश्चात्‌ वहा से उठकर अपने स्थान पर 
आगये । उन्हे मेला देखने से तो कोई प्रयोजन था ही नही । परन्तु तपस्वीजी 
को भ्रम हो जाने से उनका वहा बैठना बहुत खटका और बुरा लगा। 
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जब दूसरे दिन सवेरा हुआ, तव बटे सवेरे हो सिरेमलजी मूथा साधु-वन्दन 
के जिए आते थे । वे सात सौ थोकटों के ज्ञाता थे और श्रावक-सघ के भी 
मुणिया 4। उनके आते ही तपस्वीजी ने कहा--मूथाजी, जरा भीतर दया 
पातों । जब थे भीतर गये तो उन्होंने रात्रि की सारी घटना उन्हें सुना दी और 
कहा कि आप एकान्त में पूज्य महाराज साहव से निवेदन कर देना । मूथाजी 
मे कहा - हो महाराज, वह दू गा । व्यास्थान का समय होने पर पूज्य महाराज 
आकर पाट पर विराज गये ओर व्याख्यान देना प्रारम्भ कर दिया। परन्तु उस 
दिन मृथाजी तपस्वीजी पी बात सुनकर घर चले गये ओर व्यास्यान प्रारम्भ 
शोमे के बाद कुछ देर से स्थानक में पहुचे । उन्होंने पहुंचते ही वडे जोर से 
गष्टा - तपस्यीराज, वह कौन भेपधारी था, जिसने रात को मेला देखा है ? 


मूधा सिरेमलजी के ये शब्द मुनते ही आचाय॑ महाराज ने वडी लज्जा क 
अनुभव फिया, व्यायान देना बन्द कर दिया ओर घास्त्र के पर्न पुट्ठे मे 
रखकर तुरन्त भीतर कमरे में चले गये । यह देखकर मूथाजी का हृदय दहल 
गया और तपस्वीजी सोचने लगे--यह क्या गजब हो गया। मैंने तो मृयाजी 
से एवाग्त में बढ़ने को कहा था। परन्तु इन्होंने तो भरी हुई सभा में ही वह 
दिया । अब मधाजी और तपस्वीजी दोनों भीतर गये । पृज्य महाराज ने कह्ा- 
मूयाजी, पतन दूसरा साधु जौर पोई नहीं घा, में ही वानी ऊे डेदा हह्य था। 


मेरी एर्ा मेला वो देखने थी नहीं थी । परन्तु दो-चार सगो को घान्य करने 
पे भाव से यहा बैठ घा। पिर भी मे मानत्थ द् किर्झेगा बहा पर बैठना 
उचित नही था । गस्यावशरिवता की हृष्ठि लें उह शुयोग्य आय छघा। फरनन 
जापवो नी तो एप प्रगार भरी सभा मे गहते का जया ऋपिआन है २ उदार 
ने महा->महाराज माहव, मुफ्मे दर हो गए डा झुझे क्षमा करें। झुपे एल 
प्रयार बरो सभा में नही शहना चाति' था। कद घाए जो दंद दे. उसे पर 
कहेपे दो तैयार (ै। कहने में बहत वी यागातना हो गई, टसओा नये थार 
अधि दु यह । प्पनी ने वता-मभाां हिके जसे मान देता कारें 

रा जि करत हो गई पथ बन दान दीज है * जल पमपकि माप ने भा 

प्दरी दो है, हद दुनाता शानलआनान नदना क्री काका जनता 


कर 
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प्रकार अपमानित करना आप लोगो को शोभता है ? बोलो--क्या तुम्हे ज्ञात 
नही था ? या तपस्वीजी को पता नही था ? यदि पूछना ही था, तो व्याख्यान 
के बाद पूछ लेते ! यदि एकान्त मे तुम मुझे दो थप्पड भी मार देते तो मैं 
सहन कर लेता । परन्तु भरी सभा मे इस प्रकार कहना यह मेरा नही, वल्कि 
इस गादी का अपमान करना है। मैंने भूल की है, अत मैं ही पहिले दण्ड लेता 
हू । क्योकि जब मैं ही ऐसे काम करू गा तो दूसरो को कैसे रोक सकू गा । यह 
कहकर उन्होने तेला का प्रत्याख्यान कर लिया । तब मूथाजी और तपस्वीजी 
ने कहा--पूज्य महाराज, हमको भी दड दे दीजिए । उन्होंने उत्तर दिया--जो 
दड तुम्हारी आत्मा कहे, वह तुम ले लो। इसके पश्चात्‌ पूज्य महाराज 
व्याख्यान देने को गये तो उन दोनो की आखो से आसू झर रहे थे । उन्होने 
पूज्य महाराज साहब और सारी सभा के बीच मे कहा-- भाइयो, आज हमसे 
अमवश बुद्धि-विपर्यास से इस गादी की भारी आशातना हुई है अत हम गादी 
के प्रति अपराधी हैं और उसके प्रायश्चित्त स्वरूप हम दोनो एक-एक अठाई का 
दड लेते हैं यह कह कर उन्होने उसी समय सबके सामने आठ उपवास का 
प्रत्याख्यान कर लिया । 

भाइयो, इस घटना को कहने का अभिप्राय यह है कि आचाये ने जो भूल 
की, उसका दड उन्हें लेना पडा और मृथाजी वा तपस्वीजी ने जो भूल की, 
उसका दंड उन्हे लेना पडा। प्रत्येक कार्य अपनी मर्यादा से होना चाहिए। 
जिस आचार्य की इन्द्रिया अपने अधीन नही है, वह क्या हमारा आचार्य बन 
सकता है ” और उसका दूसरो पर क्या प्रभाव पड सकता है ? पूर्व काल मे 
आचार्य और सघ दोनो ही अपने-अपने कत्तंव्य पालन करने मे हृह और कठोर 
थे। पहिले सघ को आचार्य की और आचार्य को सघ की शका रहती थी । 
यदि उस समय आचार्य अपना कतंव्य न निवाहते, तो जगत में दोनो का ही 
अपवाद फैलता । परन्तु दोनो ने अपनी-अपनी भूल स्वीकार करके तत्काल 
उसका परिमार्ज॑न कर दिया | इससे दोनो की ही शोभा रह गई । 

पाच इन्द्रियों के सवरण के पश्चात्‌ आचाय॑ के गरुणो मे बतलाया गया है 
“तह नवविह बंभचेरं च'। अर्थात्‌ आचायें नव बाड़ सहित ब्रह्मचर्य का पालन 
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फरे | तथा जाचार्यको फ्रोघ, मान, माया और लोभ इन चार कपायो से मुवत 
होना चाहिए | इन प्रकार पाच इन्द्रियों को जीतना, नववाडयुक्त ब्रहमचय को 
पालना और चार कपायों का दमन करना ये सब अठारह ग्रुण हो गये । इनमे पाच 
महाय्रतों के मिलाने से तेईस गुण हो जाते हैं। फिर इन में पूर्वोचत्त पांच 
आचार और आधारवान्‌ जादि आठ सपदा को मिलाने से छत्तीस ग्रुण हो जाते 
हैं। जिसमे ये छत्तीस गुण हो, वही आचार्य हो सकता है। 

परन्तु आज हम लोगो को यह भूख लग रही है कि सघ हमे आचार्य कब 
बनावे ? आज जाचार्य पदवी फे विना हम से साधना ही नही होती हैं। स्राधु 
के कर्तव्य पालन में हमारा चित्त ही नही लगता है। भाई आचाये बनानो 
पौन मना फरता है। गेयल आचाय बन जाने में ही शोभा नही है, परन्तु उसमे 
इतने गुण होना चाहिए। जाचार्य को अनुशासन के ससय वज्ध से भी अधिक 
फोर होना चाहिए और अनुग्नहू के समय फूल से भी अधिक कोमल 
घाहिए। कषचार्य के दोनों नेत्र सावन ओर भादवें के समान सजल और शुप्क 
रहना चाहिए। आचाये में एक ओर जोश ओर दूसरी ओर होश होना 
आवश्य है । उसमे भान्ति और शान्ति भी होनी चाहिए और जहा जिसका 
उपयोग आवश्यव समझे, वहा पर उसका उपयोग करना चाहिए जिससे कि 
संघ में झिसी भी प्रयार कुप्रवृत्ति प्रदेश न कर सके ) इस प्रकार से ही सघ 
सुरक्षित रहता हजा उत्तरोत्तर उप्नति कर सकता है । 
ऊँसे ऊँन सम्प्रदाय में आचार की व्यवस्था है, उसी प्रदार अन्य सम्प्रदायों 
में भी आचार्य होते है, उन्हे महन्त या मठाघीश बहते हैं। आपके भीतर पहिले 
श्री पूज्य टोते पे । वे भी ज्यति के आचार्य हो थे । झाति में कोई भी ऊ चा- 
नीचा पाय॑ होता तो उसे श्री पूज्य हो सभालते थे। और अन्यायी या होनाचार 
परने वाले यो दड देते थे । पे प्रहाचयं से रहते थे, गर्म जल पीते ये, एकासन 
परते थे, तभी उनमे करामातें भी थी । 

ध्रो पूज्यजी की सवारो आगे 
परतर गच्छ वे कायाय॑ जिनचारित्र सूरिणी जोधपुर पधारे | उनझे ऊपर 


>] 


एप ला रृझा था ओर चवर रोज॑ जा रहे थे। दे पालको में विराज्मान ये 
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और उनका जुलूस जा रहा था। जब वह गाछो के बाजोर मे आया तभी 
सामने से जोधपुर महाराज की भी सवारी पधारी । अब आमने-सामने दोनी 
सवारिया रुक गई । तब श्रीपूज्यजी की ओर से कहलाया गया कि महाराज 
अपनी सवारी निकाल लेवे । किन्तु दरवार की ओर से समात्नार आया कि 
तुम पीछे लौट जाओ | श्री पूज्यजी ने कहलाया कि तुम लौट जाओ, क्योकि 
हमारी सवारी नही लौट सकती है। इस प्रकार दोनो ओर से तनातनी बढ गई । 
सारी जैन समाज भी लडखंडाने लगी कि अब क्या होगा ? साथ मे अनेक यति 
भी थे। उन्होने भी आपस मे परामशश किया कि अब क्या करना चाहिए ? 
क्योकि यदि श्री पृज्यजी की सवारी वापिस लौटाते है तो सारे समाज की 
बात जाती है। उन्होने श्री पूज्यजी से कहा --जैसे वायरा बाजे, वैसी 
ओट ले लेना चाहिए । श्री पूज्य जी ने कहा--यदि मैं इस प्रकार ओट ले 
लूगा तो फिर श्री पूज्य कैसे कहलाऊगा ? अब कया था, सबके देखते- 
देखते वह पालकी उडी और राजा साहब के ऊपर से निकल गई। जैसे ही 
पालकी राजा साहब के ऊपर से निकली कि उनका सारा गये पानी हो गया । 
तुरन्त हाथी से उतरकर श्रीपूज्यजी के पास जाकर कहने लगे--महाराज, 
मुझे माफ करो । आपमे तो बडी करामात है । उसी समय उन्होने महाराज से 
ऐसा पट्टा लिखा लिया कि श्रीपूज्यजी की सवारी जब बाजार से निकल रही 
हो, उस ससय दरबार मे सूचना भिजवा दी जावे कि महाराज की सवारी इस 
समय तन निकले । भाई, राजा की सवारी थी, तो सारा मामला सुधर गया। - 
अन्यथा जिंह बढती तो मामला और उलझ जाता । श्रीपूज्यजी मे करामात थी 
तो सारे समाज का गौरव रह गया'और महाराजा को भी चमत्कार देखकर 
नमस्कार करना पडा । जो तत्त्व के मर्म॑ज्ञ हैं, स्व-पर के विवेकी हैं ओर जितके 
हृदय में सर्व के कल्याण करने की भावना विद्यमान है, वे ही महापुरुष किसी 
भी प्रकार का सकट उपस्थित होने पर.उसे दूर करने की क्षमता रखते हैं और 
तभी उनका ससार पर प्रभाव पडता है। जो केवल पदवी धारण करके समाज 
की रोटिया बिगाडते हैं, उनका दूसरो पर क्या प्रभाव पडेगा ? भाई, दुनिया 


> चमत्कार को ही नमस्कार होता है । 


मपनश्ययस्पा मे आचार्य का महत्त्व श्ष्र्‌ 


यह भगवान फी गादी है 
मज्जनी, जाचार्य तो सघ में एक मुकुट के मणि के समान शोमायमान 
कहते है और गाडी तो भगवान वी ही है, जिसके ऊपर वे बैठते हैं। यद्यपि वे 
भगयान्‌ नहीं है, तथापि भगवान के समान बृछ गुण तो दिखना ही चाहिए । 
दुनिया को यह ज्ञात होना चाहिए कि इनके भीतर जैसी शान्ति, प्रान्ति, त्याग 
और बैराग्प है, तथा कार्य करने एवं सप-व्यवस्था की क्षमता है, वैसी दूसरे में 
मही है । यदि ऐसा न होता तो फिर आचार्य को नाना प्रकार से परीक्षण करके 
चगयो बनाया जाता ? जो एस पद पर विराजमान होता है, मारे सघ को उनकी 
आजा था पालन वरना पटता है, कोई भी व्यक्ति उनकी आज्ञा के बाहिर कोई 
भी गाधपर नहीं वर सता है। परन्तु किया बया जाय, जब दौींद के मुझ से हो 
छार टपफे, तो जामिया फाई फर ? जब सेना का सेनापति ही रणक्षेत्र से 
भागने गयी वीं, तब सेना वया कर ? यदि माप्ती जोरदार है तो मंठाण भी 
जोरदार होता है । 
शारभगारों ने गण है कि यवाय में जो आचाय के गुण-पग्राम से सयुक्त है 
उनसनी यर्दना-लवना बारने से मनुष्य गोटि-भवन्‍्सचित पर्मों ठो खपाला है 
भीर यदि शाताय॑ मे भनि उद्प्ट होवे तो मनुष्य तीर्थकर नाम गोण को प्राप्त 
परता ए। जायाव तो भयगागर भें डबने वाजे प्राणियों को हस्तावलम्बन देवर 
उतके उद्याया जौर पतलितों वे पायनवर्त्ता होते है । इसीलिए #&नादि निछन 
गष भे शरएस्त जार सि्े के पायात आचार्य को नमस्पार विया गया है । 
उपाप्याय पद था गौरद 
सप में छायाय रे पाचात्‌ दूसरा प्रमुगा रघान उपाध्याय था है। दसया 
पाये संपसध साधुरों को पराने था है। छनादिमतमद मे उपाध्याय बा रणन 
पोज २ आर पाना सथाद साषु वा है। मे ज्वाप शोगो से इछता 7 रि स्नमे 
घटा पद करे सा है उहाय सोया शि शाएु था पद गदने बडा कै । झा है-- 
ले स्लेए रूगइसाउण ४ शश शा बश 


श डटा पद है । बहिद जि एझपाध्याय शिनामे 


हा 
_अ कला 
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बनते हैं। अत. साधु के ऊपर ही शेष चारो पदो की शोभा हो रही है । यदि 
एक साधुता चली गई तो न आचाये है, न उपाध्याय है और न अरिहन्त सिद्ध 
ही हैं । इतने बडे पद पर रहते हुए भी साधुजन आचाये की आज्ञा पालते हैं 
और उपाध्याय की भी आज्ञा पालते है। भाई, जिसमे बडप्पन होता है, वही 
बडा बनता है और उसी का मूल्य अधिक होता है । 


अजमेर मे जब साधु सम्मेलन हुआ और आचार्य की पदवी दी गई, तब 
मैंने एक छोटा सा सुझाव रखा कि आप लोग आचार्य बना रहे हो ? परूतु 
आचार्य की शोभा का लक्ष्य भी है, या नही ? उत्तर दिया गया कि--हा लक्ष्य 
हैं, तभी बना रहे हैं। उस समय मैंने कहा था कि यदि आचार्य की शोभा 
बढाने का लक्ष्य है तो एक प्रभावक व्याख्याता विद्वान्‌ आचार्य की सेवा मे रखो 
और चार-चार मास की ड्यूटी लगा दो | वे साधु कैसे रहे कि आचाय॑ तो 
नही, किन्तु आचार्य की जोड मे आवे, ऐसे रहे । यदि आचार्य के कार्य मे कोई 
कमी प्रतीत हो तो वे उसे पूरा कर ले। अत ऐसा ओजस्वी वक्ता विद्वान 
आचार्य के पास मे रहना आवश्यक है । इससे आचार्य के कार्य मे साहाय्य मिलेगा 
और सघ के कार्य मे वेग प्राप्त होगा और किसी काम में कोई रुकावट भी नही 
आयेगी । आज जहा पाच-सात साधु हैं और आचार्य के समकक्ष नही है। यदि 
आचाये बीमार पड़ जावे, तब बतलाओ--व्याख्यान कौन सुनायेगा ? चर्चा-- 
प्रन्‍नो का उत्तर कौन देगा ? अत. उनके कार्य को सम्भालने वाला भी होना 
चाहिए । आचाय॑ के पश्चातू उपाध्याय का स्थान है । अत. सघ मे एक उपाध्याय 
अवश्य होना चाहिए । कहा है-- 
भूच हुए भरतार नार फिम रहे सुरगी, 
आप नवे असवार, तेज किम रहे तुरगी। 
जो ग्रुरु होवे ध्रष्ट, चेलो फिरिया किस चाले, 
मुरख नें म्रत मिले, तो ग्रुण सगला ही पाले ॥ 
जोगी जोग न राचवे तपसी तप निद्रा सुवे, 
सफताप श्याम कासू करे,जो प्रधान पोचे हुवे ॥ 


संघ-प्ययग्या में आचार का महत्त्व १६३ 


जिस छघनी में परनीपना ही नहीं कौर उसकी मरोड कोई स्थप्री ावे, 
ती पैसे घल साती है ? उसकी मरोट तो पति के पीछे हो है। और जिसने 
सवारी सो गधे शी नी नहीं फ्री और वह दश हजार के घोटे पर बेंठ गया, तव 
था तो धोटे को सारेगा, या फिसी ओर फो मारेगा। इसी प्रकार जिसका गुर ही 
प्प्ट है और जाचार से गया-गजरा है, तो उसके शिप्य क्या तियानत्तेव्य 
पालन पे गे ? विद्यार्सी तो पढना चाहता है--सस्त्ृत, प्राकृत और अग्रेजी । 
परग्तु अध्यापक ऐसा मिले कि जिसको काला अक्षर भैेस बरावर हो, तो फिर 
पया यह पिद्यार्सी पढ़े भझेगा ? जो योगी भोग में राचे नहीं, तपस्वी रस में 
सौरभ लेते नहीं, तभी उसकी शोभा है । राजा तो बटा जोरदार हो, परन्तु 
प्रधान मे फोई कला न हो--ऐसा मूर्ख प्रधान मिल जाय, नो फिर उस राजा 
गा राज्य जाते पिलम्थ नहीं होगा । इसी प्रफार आचाये के पास प्रधान भी 
जप्छा रएना घाहिए। उपाध्याय तो हमेशा जोशीला, प्रतिभावान्‌ और 
प्रत्यत्पपमसि रोना चाहिए वि ज्सिवी एवा बाचायें जौर सार संघ माने । 
विसी खियाद थे उपस्पित रोने पर जिसया आगम-सम्मत निर्णय सर्वोपरि साना 
जाते और जिसवा आगम ज्ञान पूर्ण हो, नाना नयो ये विवेचन में प्रवीण हो । 
घदि पर दसे कि सप मे प्रति आचाय॑ वा व्यवहार ठीव नहीं है, तो वह उनसे 
भी शयास्त में पएशर उस्हें भी मार्ग-दर्शन ब्रा सके । नथा दसी प्रयार जब 
पर ऐसे वा झछायाय थी प्रति सप वा, था हनन्‍्य लोगों वा ख्यवजर दटीए नही 
४, तर दर संघ से यर सबे गि ये बाय आप लोगों पा उचित नहीं है। इस 
ग्रज्र उपायाधथ था गाय जाचाय शोर सर्द सथ थे दीच भे अध्यरप निष्प्त 
सिति ईसा शोना राहिएु। 
इगए॥ था शाराण यर ४ हि झदाय॑ या प्रधान गाय रूप थे ज्लाचार-वितार 


पर एरपिए “छोर वा ३ भर उपाध्याय रा प्रधान णाये पिष्यों णे पटान-पाठन 


क ५ सादाद लकी 
भा है, तो भी सपनमारओ में शब्द णी सहायता शाना, एटे शागभनाश्मत 
| न्कन + पैर उनके अस्डमा ४: व 5 
$] ६९. 4& 2 है ट्हर इणत प्रएआाज़ भार उनश ज्रडेाय छकयट न या भाग्य प्रदयाः 
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आप ०४ राए 3।व झाशकर श्भारगा एराश्याय रा शायद र? १ 
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इस पद के लिए उपयुक्त व्यक्ति का चुनाव करके उसे उपाध्याय पद पर 
प्रतिष्ठित किया जाना चाहिए । जिससे संघ के प्रति सबको अपने उत्तरदायित्वो 
का भान रहे । क्योकि बिना पत्तो के मूली अच्छी नही लगती है। जैसे आचार्य 
की शोभा सघ की सदाचारिता से है, उसी प्रकार सघ की शोभा सदाचारी 
आचार्य से है। यदि आचार्य पहिले बतलाये गये आधारवानू, आचारवान्‌ 
आदि आठ सम्पदाओ से युक्त है, तो सघ का सदा ही भविष्य उज्ज्वल रहेगा 
और वह भगवान्‌ के शासन को दिपावेगा, इसमे कोई सन्देह की बात नहीं है । 


वि० स० २०२७, आसोज वदि-१० 


सिंहपोल, जोधपुर 
७७ 


१२ सनुष्य की चार श्रेणियां 





भारयों, छ्रीमर रपानागसूल्ठ में चार प्रदार वी पुरप-जाति या वर्णन 
जाया ३४ पथपि परसेग्द्रिय जाति पास बस थे उदय से उत्पन्त होने री अपकषा 
गगुष्य जाति एश ही है, तथापि भगवान ने यहा पर जो उसे थार घ्रेणियों मे 
दिनता विया ए, यह प्ररति-नद पी अपेक्षा से शिया है। थे चार जाति ये 
मनुष्य एस प्रार *ै-- 
शो धझपना भो कत्याण बरे और दूसरे एा भो शल्पाण करे, 


न 


शर्त 


जो धपरा शण्याण तो न हरे, दिग्तु दूसरे वा वस्याणथ एरे, 


ज्ए 


शो सपना बत्याण बरे, विस्तु टूसरे शा प्रपरथाण बरे, 
४ हो धपाता भी शशायाघ शरे झौर दूसरे वा भो जकर्पाघ करे, 
दुव घारों शारिया ऐ माप्पों मे से प्रय्म जाति शा मस॒प्य उनमे खेषी 
या है, दूसरी जाति था मदुष्य माथस खेधी शा है, तीस शानि शा शहप्य 
धागा पणी शा है जोर घोषी जाति शा परनष्य जप पेद्ी णा है । 
र्शछाशे दुश्तिक्रम* 


के 
[लत छाल बा रॉ दाएद रण पृष्ट छाठा 


आर 


ज्रट 


| 


8000 2 हित हि. ) दाणज 


स्डशाड़ों टरहित्रण । रदशाडों महि दायते ! 


१६६ धंवल ज्ञान-धघारा 


हिन्दी नीतिकार भी कहते है कि “जाति स्वभाव न जाय! । जिस मनुष्य 
की प्रकृति भली या बुरी जैसी होती है, वह तदनुसार ही कार्य करता है, भले 
दुनिया उसके लिए कुछ भी कहती रहे । किसी कुलीन-उच्च घराने के पुरुष को 
नीच काम करते हुए देखकर लोग कहते है कि अरे, तुझे ऐसा काम करते हुए 
लज्जा नही आती है ? तू कैसे घराने का है और किस जाति का है ! इन शब्दो 
को सुत करके भी वह अपने विपय में तो विचार नही करता है, उल्टा उत्तर 
देता है कि ये दूसरे लोग तो मुझ से भी गये बीते है । भाई, अमल का स्वभाव 
कटुक है, वह उसमे रहेगा ही । और मिश्री का स्वभाव मिष्ट है, वह उसमे 
रहेगा ही । मिश्री कभी कडवी नही हो सकती और अमल कभी मीठा नही हो 
सकता । इसी प्रकार जो उत्तम प्रकृति के मनुष्य है वे मिश्री के समान सदा 
मीठे स्वभाव वाले ही रहेगे और जो नीच प्रकृति के मनुष्य है, वे अमल के 
समान सदा कडवे ही रहेगे | स्वभाव के विपय मे कहा गया है कि-- 
कूकर कूर कपुर मिले तो ही हाड न समूके, 
लंगणियो ह्वूं सह तो ही मुरदा न ढूके । 
जो हुवे राणी दूबली, जाति तासीर जणावे, 
भूखों तो ही भूपाल राकने नहीं सतावे ॥ 
आपदा पड़े उत्तम नरो, नीच कर्म नहिं सडिये । 
कविगद्द कहैं हो ठाकुरो, जाति-स्वभाव न छडिये ॥ 
कुते के सामने सोने के थाल मे उत्तम से उत्तम भोजन परोस कर रख 
दिया जाय और दूसरी ओर उसे दुर्गन्धित हड्डी का दुकडा दिख 
जाय, तो वह पहिले हड्डी को ही मुख मे लेकर चबायेगा। क्योकि वह उसे 
मिष्टान्न से भी अधिक मीठी मानता है। किसी गधे के शरीर पर सौ रुपये 
तोले के इत्र की आप मालिश कर दीजिए, उसकी थकान क्या दूर होगी ” 
“कभी नहीं । वह तो जब राख-धूल आदि पर लोटेगा, तभी उसकी थकान दूर 
होगी और तभी वह आनन्द का अनुभव करेगा । और लोट-पोट कर हरा-भरा 
हो जायगा । वह इत्र या तेल की मालिश से आनन्द माननेवाला नही है। 
जो सिंह जगल मे स्वतत्र रूप से-विचरण कर रहा है, वह कितना ही भूखा- 


के 


मनुष्य रो घार अरे पिया १६: 


+ 


ध्यासा यय्ो न शो, किस परी पर मुय नहीं टालेगा । पिजडे 


मद 
में घद बिटियाधर या सं|झित के शेरों पी बात छोट दो, प्रयोक्ति थे देचारे 
दरापर हो पो ॥ै। जो इलीन रप्री है, था पहितरे रानी-महारानी रही है, वह 
जापन्यायट से विनारी ही ग्रस्त पै्यों महों औ परहिनने शो चाहे फ्टे-पुराने 
घरप की उगो मे हो ? परन्त जवसर पर वह बपना बाग्प्पना नहीं खोवेगी 
पहिर उसे हर प्रयार से निभायेगी। उसके घर पर यदि यो क्षतिषरि जा जाग, 
तो उसझा जैम-रोस पुलित हो जाथगा और हर सभय उपाय से उसका 
आवतिध्य-यरग्गर गरेगी । और” सोचेगी कि जाज मेरा अशोनाग्य है, जो मेरे 
पर पर जतितवि मे रेप में नगदवान पधारें है। ससे इनग्री हर प्रकार से सेवा 
धहारता भाहिए । इसरी और एफ लखपति छीमन्त सेठ थी सेटानी यो देखिप्रे--- 
जिसे अपो पति यो भी खिलाने-पिताने बी चिस्या नही है ? नौफर-चागर जब 
शंगा पिला देखे | परम्तु या) अपने ऐशो-आराम मे मस्त है। जब यह जपने 
पति थो प्रेम से पास में बैंठगर सकी खिडा सागारी है, तो जानेवाले झनिधि 
भी गया सेया बरेगी और उसात यथा मान बढारेसगी ? भाई, यह भी बपनी- 
अपनी शाति या रपभाय है । जऔौर भी देखों--शिसी हे पति यी घर से दाहिर 
विसी एसी पफुरप ने साथ राई ले रहते है। हो सती समसदार ऐोगी, यह 


>) 


शी भी शारिर वर एप दीय में मरी बोजियी। औ” जा पाए दी होगी 
ध विसी पी थी मोगा लाह नगरी था उत्या दीए मे भा ररेगी और उथ्ने 
छोजी । भव ही दिया उसने हिए शष्ठ भी शो, था गिकी जाम रे २ 
था “मे एसयी विश गोौ। गदि गोई उस समप छत सोने, सो बह 
एसी था गशाणण शिशहूई देगी जौर गोरी वि दस ऐीय में छोपने दाग शौन 
पे है एल प्रयाषद शर0 थ िए जिएगे शदादा है ? यह शायद थी हपनी- 
जापजे पर शा पजए + । 

शं हि ही लिप शा एइशपाल दिया दा है. एप श डहिती दादिस 
हरे भी ॥४। है, एश हो शेशा नारा का झा है । "रे दसाओ को छाती 
शा ज्यणदोी बे शाया मत शाप गयी है । थगए पं शाप आए मे सोच, कै कि 


गे लक एन कण हैं । ही काश लय हु के हु पाहे हड: सत कक जननी है 


१६८ बवल ज्ञान-धारा 


कि मेरे पति में शक्ति अधिक है, या मुझमे अधिक है ” यदि लडाई मे पति के 
चोट आजाय, तो क्या विगडेगा ? परन्तु यदि मुझे चोट आ जायगी, तो दुनिया 
कहेगी कि यह बीच में क्यो आई ? इस प्रकार उसने मार भी खाई और अपनी 
इज्ज़त भी गवाई। भाई, यह उसकी भूल नही है, किन्तु वह जिस घराने की 
जैसी परम्परा देखती आई है, वैसा ही कर रही है, यह उसी का परिणाम 
है। इसीलिए कहा गया है कि मनुष्य की प्रकृति जन्म-जात भी होती है और 
परम्परागत भी होती है । 


प्रकृति-भेद 


हा, तो जो उत्तम प्रकृति का मनुष्य होता है, वह अपना भी कल्याण 
करता है और दूसरो का भी कल्याण करता है । इस प्रकृति वाला मनुष्य ही 
सच्चा मानव है, उसकी जितनी भी प्रशसा की जाय, वह उतनी ही कम है । 
देखो--भगवान स्वय तिरे और दूसरो को भी तारा--जगत्‌ से पार उतारा और 
आज भी उनके वचन हमे तिरने मे सहायक हो रहे हैं । यह तो अपनी नादानी 
है कि हम उन पर ध्यान नही दे रहे है और उन पर अमल नही कर रहे हैं। 
उनके वचनो मे तो वही अमृत रस भरा हुआ है और उसका पान करने वाले 
आज भी आत्मकल्याण कर रहे हैं । 


दूसरी जाति का वह मनुष्य है जो अपना कल्याण तो नही करता है, परन्तु 
दूसरो का कल्याण अवश्य करता है, वह मनुष्य मध्यमश्रेणी का है, क्योकि वह 
अपना नुकसान कर रहा है । ऐसे मनुष्य के लिए दुनिया भी कहने लगती है कि 
इसके घर मे तो कुछ भी नहीं है और रात-दिन दूसरो की पचायत करता 
फिरता है। भाई, अपना घर सम्भालते हुए ही दूसरो का घर सम्भालने मे 


शोभा है। जो अपना कल्याण नही करेगा, वह कितने दिन तक दूसरो का 
कल्याण कर सकेगा । 


तीसरी जाति का वह मनुष्य है जो अपना तो भला करता है, परन्तु दूसरो 
को नुकसान पहुचाता है । इस तीसरी श्रेणी के मनुष्यो की ससार मे कमी नहीं 
है । आप ऐसे लोगो से जितनी मोटरें और रेलगाड़िया भरना चाहे, भर सकते 


मनुएयय पी चार श्रे णिपा १६६ 
68॥ इस जाति ४ पर्योक संपार मे झयावों जोर मनऊंबी वहयाने है कौर थे 
भी दृष्टि से नही रंगे जात है । 

भोधी जाति ये 3 मनुष्य है जो उपना नी नुगसान काले ह जौर दूसरों 
ग३ भी पुर्माव परावाते है । में बधम जानि में सनुप्य है। एसेत्रा झाम ही 
प्रपरों व द छो रा है । ये दूसरों यो बष्ट पश्चाले हा रयेप नी भागा नो 
प्राप्त +] | एसे लोगो के जिए बहा गवा है शि--- 

मयणों मच्छर दुप्ट मर, जया चिचटा ज । 


पट्टा प.एऐ परतारसों, यानें यनाया पश्चू ॥ 


भाई, थे सदर अपना भी नायसात यरते हैं और दूपरोी जय नी नुशरतान 
हारते है । "ैसन्मर्णा। ने घटा दिप्रा जौर इसरे में उसी समय सदा दियरा। 
ये स्थप भी मर जाए दसाय यो नी द से पोचाया । एन जबे, चीचों, खटमर 
शौर जे आदि गा परी णाम है । एसी प्रगार शो पृष्ट प्रशति थे मनुष्य शोते हैं, 
५. स्यग् खाद देते ही जोर दूसरों यो थी बर्याद परते है। एस जाति के 
भगयाया पी भी सभा मे भोर कसी नी ॥॥ बए भाग तोष ए््वी जाति गे 


मियन 


हर है 


२०० घवल ज्ञान-धारा 


क्योकि त्यागे हुए पदार्थ की ओर देखने से उसके प्रति पुन रागभाव अकुरित 
हुए विना नही रहता है । 

इसी प्रकार जिन्होने भगवान के वचनों की श्रद्धा की है और जो यह 
मानते हैं कि वीतरागी सर्वज्ञ जिनदेव ने जो कहा है, वह सत्य है, क्योकि 
ान्यथावादिनों जिनाः अर्थात्‌ जिन्होने राग, द्वेप, मोह और अज्ञान को 
जीत लिया है, ऐसे जिनेन्द्र देव अन्यथावादी-मिथ्याभापी नही होते है, क्योकि 
उनके असत्य बोलने का कोई कारण ही नही है। उन लोगो को भगवान के 
कहे तत्त्वों मे शका, काक्षा, विचिकित्सा, परपाखडी प्रशसा और परपाखडी 
सस्तव भी नही करना चाहिए | किन्तु यही हृढ निश्चय रखना चाहिए कि जो 
कुछ भगवान ने कहा है, वह सत्य है । 
ह शका का काटा 

उपयु क्त पाच दोषो मे पहिला दोष शका का है। आज लोग बात-बात मे 
शका करते हैं कि पहिले के लोग-जिनके शरीरो की अवगाहना पाच-पाच सौ 
धनुष ऊची थी उनके रहने के मकान कितने बड़े होगे, वे क्या खाते और पीते 
थे ? उनके खाने-पीने के पात्र कितने बड़े होते होगे और उस समय की नगरिया 
कितनी-लम्बी चौडी होती होगी ” उस समय के मनुष्यों के शरीर-प्रमाण से 
देखे, तो आज सारे भारत मे इने-गिने ही लोग रह सकेंगे, आदि नाना प्रकार 
की कुतकंपूर्ण शकाए उठाते रहते हैं। मैं उनसे पूछता हू कि तुम्हे इससे क्या 
प्रयोजन है ” तुमने जो बात सुनी है, या शास्त्रो मे पढी है, उसमे से जो बात 
तुम्हारे हित की हो--प्रयोजन की हो--उसे ग्रहण कर लो । इन बातो की 
पचायत तो वे ही लोग करेंगे, जिनको उनका अधिकार है । सर्व साधारण लोग 
इन बातो के निर्णय के अधिकारी नहीं है। जो अभी नवकार मत्र भी पूरी 
रीति से नही जानते हैं, उनको इस विषय में शका करने की क्या आवश्य- 
कता है । 

यदि कोई अभी आकर कहे कि अम्रुक की दुकान मे दस लाख का माल 
है । और आपने जाकर देखा कि वहा तो पचास हजार का भी माल नही है 
तो भाई, इससे आपको क्या करना है ? आपको तो अपनी ओर देखना चाहिए 
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वि मरी दुगान में शिवना मा ई २ आपको तो अपनी पू जी मे अनुसार ही 
नया माद घरीरने था पुराना मात्र खरीदने का प्रयनन वरना चाहिए । यदि 
लाभ थाजा भी मात्र ला गरयगे गान में रखकार ताता लगा दिया जौर सभाल 
ग| प्यात ही रखा, जो नुयसमान ही होगा | यदि मार झाज दिया और शा 
मछठ मन्‍्दी शान पर घाद से नी बेचना पटा, तो निवाजते भी देर नहीं जोगो। 
गया। था प्रयोजन यह ॥. वि हमें स्थथ थी पचायत करने नी मावश्याता नहीं 
$ छो जाग पुरानी थातोी थी टीवा-टिप्पणी करके अपनी बुद्धिमसा दिखाते है, 
उतने एम राना न्‍ गि भाई, उन बालों भा निषय तो आप लोगो थी शक्ति 
मे बाएिर + । जाप तो अपने छाया वी बासे पसी पी, मुख बसा था जौर 
पान पे थे, णौर उसाने बयालया विया, यह भी नहीं बना सासे है । 
शादाजी हो थात जाने दे, जाप यदि अपोे रपर्गीप पिताजी यो भी एलिहास 
दिखाया बारे, तो दि संगोी * ॥ ऐसे भी छोटे दें, शिन्‍्त जदले जापने होश 
भग्भार * शौर ज्पी दुरि में शर्द पारा प्रारम्भ तिया है, यदि उस दिन 
ने झपता शीपन-ाल लिएया सो, तो बचा सदर टातों शा लिएना सगरनय है ? 
नो, था दी दाग गदि ॥ शशि छझभी घार दिन प्रय तुमने पर पर बचा 
छापा था * ये जापशा पाने समीप थी जोर छपनी था ऊपोे शापन्यादा भा 
॥ छाती जो) शो पा जी है, तद्ध तीस छा़े थी सारिया शित्री बे) थी, 
गन | शएव जि। उच थे, उापे गिलने उये लोग रहे मे ज्यैर बग साय 
०, शायादि पिती शी छाननयी शर्त शा शापगोवदा आऑउिणिर है * उम्र 
पु थे ए एएती दावकी शान थी है एि एई मामय मे सटष्य इटात दर. 
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क्योकि त्यागे हुए पदार्थ की ओर देखने से उसके प्रति पुन रागभाव अकुरित 
हुए विना नही रहता है। 

इसी प्रकार जिन्होने भगवान के वचनो की श्रद्धा की है ओर जो यह 
मानते हैं कि वीतरागी सर्वज्ञ जिनदेव ने जो कहा है, वह सत्य है, क्योकि 
'नान्यथावादिनो जिनाः' अर्थात्‌ जिनन्‍्होने राग, हंष, मोह और अज्ञान को 
जीत लिया है, ऐसे जिनेन्द्र देव अन्यथावादी-मिथ्याभापी नही होते हैं, क्योकि 
उनके असत्य बोलने का कोई कारण ही नही हैं। उन लोगो को भगवान के 
कहे तत्त्वों मे शका, काक्षा, विचिकित्सा, परपाखडी प्रशसा और परपाखडी 
सस्तव भी नही करना चाहिए। किन्तु यही हढ निश्चय रखना चाहिए कि जो 
कुछ भगवान ने कहा है, वह सत्य है। 
ह शका का काटा 

उपयु क्त पाच दोषो मे पहिला दोष शका का है। आज लोग बात-बात में 
शका करते हैं कि पहिले के लोग-जिनके शरीरो की अवगाहना पाच-पाच सौ 
धनुष ऊची थी उनके रहने के मकान कितने बडे होगे, वे क्या खाते और पीते 
थे ? उनके खाने-पीने के पात्र कितने बडे होते होगे और उस समय की नगरिया 
कितसी-लम्बी चौडी होती होगी ” उस समय के मनुष्यों के शरीर-प्रमाण से 
देखे, तो आज सारे भारत मे इने-गिने ही लोग रह सकेंगे, आदि नाना प्रकार 
की कुतकंपूर्ण शकाए उठाते रहते हैं। मैं उनसे पूछता हू कि तुम्हे इससे क्या 
प्रयोजन है ” तुमने जो बात सुनी है, या शास्त्रो मे पढी है, उसमे से जो बात 
तुम्हारे हित की हो--प्रयोजन की हो--उसे ग्रहण कर लो । इन बातो की 
पचायत तो वे ही लोग करेगे, जिनको उनका अधिकार है । सर्व साधारण लोग 
इन बातो के निर्णय के अधिकारी नही हैं। जो अभी नवकार मत्र भी पूरी 
रीति से नही जानते हैं, उनको इस विषय में शका करने की क्या आवश्य- 
कता है । 

यदि कोई अभी आकर कहे कि अमुक की दुकान मे दस लाख का माल 
है । और आपने जाकर देखा कि वहा तो पचास हजार का भी माल नही है 
तो भाई, इससे आपको क्‍या करना है ? आपको तो अपनी ओर देखना चाहिए 
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कि मेरी दुकान मे कितना माल है ? आपको तो अपनी पुजी के अनुसार ही 
तया माल खरीदते या पुराना माल खरीदने का प्रयत्न करना चाहिए। यदि 
लाभ वाला भी माल ला करके दुकान मे रखकर ताला लगा दिया और सभाल 
का ध्यान नही रखा, तो नुकसान ही होगा । यदि माल आज लिया और कल 
कुछ मन्‍्दी आने पर घाटे से भी बेचना पडा, तो निकालते भी देर नही लगेगी। 
कहने का प्रयोजन यह है कि हमे व्यर्थ की पचायत करने की आवश्यकता नही 
है जो लोग पुरानी बातो की टीका-टिप्पणी करके अपनी बुद्धिमत्ता दिखाते हैं, 
उनसे हमारा कहना है कि भाई, उन बातो का निर्णय तो आप लोगो की शक्ति 
से बाहिर है । आप तो अपने बाबा की आखें कैसी थी, मुख कैसा था और 
कान कैसे थे, और उन्होने क्या-क्या किया, यह भी नही बता सकते हैं । 
बाबाजी की बात जाने दें, आप यदि अपने स्वर्गीय पिताजी का भी इतिहास 
लिखना चाहे, तो लिख सकते हैं । इसे भी छोड दें, किन्तु जबसे आपने होश 
सम्भाला है और अपनी बुद्धि से कार्य करना प्रारम्भ किया है, यदि उस दिन 
से अपना जीवन-वृत्त लिखना चाहे, तो क्या सव बातो का लिखना सम्भव है ? 
अरे, यह भी बताना कठिन है कि अभी चार दिल यूर्व तुमने घर पर क्‍या 
खाया था ? जब आपको इतने समीप की और अपनी या अपने बाप-दादो की 
भी बातो का भी पता नही है, तब तीसरे आरे की नगरिया कितनी बडी थी, 
उसमे के महल कितने ऊचे थे, उनमे कितने ऊचे लोग रहते थे और क्या खाते 
थे, इत्यादि बातों की छान-बीन करने का आपको क्‍या अधिकार है ? हमे 
तो केवल इतनी बात ही जानने की है कि उस समय के मनुष्य बहुत बल- 
शाली और भाग्यशाली थे। आज जो लोग पहिले की सब बातो को खोटी 
और झूठी बताते हैं, वे अनुभव-शुन्य हैं। भाई, सीधी सी बात है, कि जो 
बात तुम्हारी समझ में आ जावे, उसे मान लो ।जो न आवे, उसके विषय 
मे चुप रहो, और पूछने वालो से कह दो कि इन बातो का निर्णय करना 
हमारी बुद्धि से बाहिर है। आज तो वर्तमान समय और युग के अनुसार 
यही विचारना होगा कि हम अपना विकास कैसे कर सकते हैं, और धर्म- 
साधन करते हुए लौकिक जीवन मे भी सुखी कैसे रह सकते हैं ? आज भी 
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संवत्र सबकी पुण्यवानी अलग-अलग दिखाई देती है और तदनुसार ही कोई 
बड़े घर मे और कोई छोटे घर मे जन्मा है । इसलिए यही मानना चाहिए 
कि ससार मे सदा ही उण्य-पाप का चक्र चलता रहा है और आज भी 
चल रहा है। 

आज आप अजमेर मे जाये तो देखेंगे कि लोढाजी और सोनीजी के जितने 
मकान मिलते है, उतने क्‍या दूसरों के मिलते है ? इतने बड़े शहर में जहा 
देखो, उनके ही मकान दिखते हैं । अब आज से पचास वर्ष आगे यदि कोई 
कहेगा कि लोढाजी और सोनीजी के इतने मकान थे, ती सुनने वाला कहेगा 
कि यह सब झूठ है, परन्तु झूठ उन्ही के लिए है, जिनको इस वात का पता नहीं 
होगा । किन्तु जानकारों के लिए झूठ नही है। अत पुराने युग की बातो मे शका 
करना व्यर्थ की बात है । हा, वर्तमान मे हम जो काम करते है, इसमे यदि 
कोई शका उत्पन्न हो तो उसका निर्णय करना आवश्यक और उचित है । लोग 
कहते हैं चन्द्र कहा है, सूर्य कहा है ? वहाँ पर वैज्ञानिक कैसे पहुँचे ? आदि 
बातो की पचायत वे ही कर सकते है, जिन्होने इन वातो का भली-भाति अनु- 
भव कर लिया है । इसलिए शका ऐसी करनी चाहिए, जिससे हमे लाभ हो । 
हम सर्वज्ञ वीतराग प्रभु के वचनो पर शंका नहीं कर सकते है। उन 
जिनकलपी महापुरुषों ने अपने ज्ञान मे जैसे भाव देखे, वैसी प्ररूपणा करदी। 
और उस समय के लोगो ने वैसा मान लिया । आज हमारे सामने वैसी 
परिस्थिति नही है। और जो बात हमारे समझ मे नहीं आती है तो उस 
प्रपच में हमे नहीं पडना चाहिए । इस विषय मे शास्त्रकारो ने स्पष्ट रूप 
कहा है--- ह 

सफलमनेकान्तात्मकमिदसुक्तः वस्तुजातमखिलज्ञैः । 
फिसु सत्यमसत्यं वा न जातु शंकेति कत्त व्या ॥| 

सर्वज़्ञ भगवान ने सर्व वस्तुओं को अनेक धर्मात्मक कहा है, यह बात युक्ति 

और अनुभव से सिद्ध है। अत उसके विषय मे “यह सत्य है, या असत्य है, 
-<... ऐसी शका कभी भी नहीं करता चाहिए। किन्तु सर्वज्ञ ने जो वस्तु का स्वरूप 
। » कहा है, वह सत्य है, यही श्रद्धान करना चाहिए । 
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फाह क्षा न फरो ! 

सम्यक्त्वी पुरुष के सम्यग्दर्शन में मल उत्पन्न करने वाला दूसरा दोष 

है--काक्षा । अर्थात्‌ धर्म को धारण करके उससे यह आकाक्षा नही रखना 

चाहिए कि हमे इसके फलस्वरूप धन-वैभव आदि की प्राप्ति हो और परभव मे 
इन्द्र, चक्रवर्ती आदि का पद मिले । शास्त्रकारों ने कहा है कि--- 
इह जन्मनि विभवादीनसुत्र चक्रित्व-केशवत्वादीनू । 
एफान्तवाद-दृषित पर-ससयानपि न चा»काक्षेत्‌ ॥ 


सम्यकृत्वी पुरुष इस जन्म में धन-वैभव आदि की आकाक्षा न करे और 
प्रभव मे चक्रवर्ती और नारायण आदि के पद प्राप्त करने की भी इच्छा न 
करे । यही नही, किन्तु एकान्तवाद से दूषित अन्य मतो की भी चाह न करे। 

आज ,लोग कहते हैं--महाराज, हमारी समाज मे तो कोई दम नहीं है, 
सबसे गया-बीता समाज है। इस समाज की तो बुद्धि भ्रष्ट हो गई है । यह 
समाज आज क्‍या कर रहा है ? अरे भाई, तू जिस समाज मे जन्मा है, उसमे 
ही मरेगा । यदि तुझे अपने समाज और जाति का कुछ गौरव है, तो तू कुछ 
समाज और जाति का सुधार कर । केवल बकवास करने से क्या होने वाला 
है ? समाज न मरा है और न मरेगा | यह तो जैसा था, वैसा ही है। हा, 
सब लोग एक प्रकृति के न तो भगवान ऋषभ देव के समय में हुए हैं और न 
भगवान्त पाश्वेनाथ या महावीर के समय मे ही हुए हैं। फिर आज के युग मे 
एक-सी प्रकृति के होना कैसे सभव है ” जिस युग मे जीवो को यज्ञ मे होम 
दिया जाता था, तब लोग कहते थे कि बडा भारी अत्याचार हो रहा है । यह 
कैसे मिटेगा ” अब बताओ--आप आज के युग को अच्छा कहोगे, या बुरा ? 
भाई, परिवतंन सदा होते रहते हैं और होते रहेंगे। कभी भले कार्यों का पलडा 
भारी हो जाता है, तो कभी बुरे कामो का। ससार में उत्तार-चढाव, या उत्थान- 
पतन सदा से होते आये हैं और होते रहेगे। जो यह कहते हैं कि यह समाज 
किसी काम के योग्य नही है । मैं उनसे पूछता हू कि आज जो समाज के कार्यों 


के लिए लाखो करोडो रुपये लोग खर्चे कर रहे हैं, उसमे तुमने या तुम्हारे पूर्वजो 
ने कया दिया है ? 


| 
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समाज मुर्दा नहीं है ! 
आज यहा चालीस-पचास गाव के लोग बैठे हुए हैं, उन्हें लेने के लिए 
कौन लोग मोटर लेकर जाते हैं और कौन जिमाते है ? भाई, समाज के लोग 
ही तो यह सब भार वहन कर रहे है। आज से चालीस-पचास वर्ष पहिले 
क्या था ? मैं अपने बचपन की बात कहता हू कि एक गाव मे एक बडे सन्त 
का चौमासा हुआ। उस समय बाहिर के लोगो के साथ पत्र-व्यवहार मे डेढ 
रुपये के कार्ड-लिफाफे खर्च हो गये । यह देखकर श्रावको मे काना-फूसी होने 
लगी और लोग कहने लगे कि अपने यहा तो लाखो का लेन-देन होता है, 
परन्तु चार आने का भी डाक खर्च नही है और साधुओ के चौमासे मे डढ 
रुपये के का्ड-लिफाफे बर्चे हो गये ” वे लोग इतने से खर्च से ही जमीन- 
आसमान एक करने लगे । परन्तु आज हजारो रुपये खर्च हो रहे हैं, फिर भी 
श्रावको के हृदय मे उल्लास है और आने वालो का प्रतिदिन तया ही नया 
सत्कार हो रहा है, तो यह कौन कर रहा है ” भाई, यह सब समाज ही तो 
कर रहा है न ? पहिले यदि गुरुजन किसी नवीन सन्त को पढाना चाहते थे, 
तो लोग कहते थे कि आपको क्या मूसल के आम लगाना है ? आप तो आत्म- 
कल्याण करो । यदि कभी कोई पडित आता, तो पाच-सात रुपये मासिक वेतन 
देने वाले श्रावक भी मुश्किल से मिलते थे । किन्तु आज तो पाच सौ, सात सो 
ओर हजार रुपये मासिक वेतन वाले भी विद्वान्‌ सन्‍्तो की सेवा में है। यह सब 
खर्चे समाज ही तो उठाता है। फिर भाई, तुम कैसे कहते हो कि यह समाज 
मुर्दा है। भरे, मुर्दा समाज देता है, या जीवित समाज देता है ” यदि समाज 
भीतर से ममता न उतारे तो क्‍या कोई एक टका दे सकता है ? किसी पुरुष 
को बुखार चढा हुआ है और स्त्री भी बीमार है। इस दशा मे भी यदि तार 
आता है कि व्यावर से दो मोटरें आ रही हैं। अब बताओ--वे पहिले सेठानी 
की दवा लायेंगे, या आने वालो के सामने जायेंगे ? वे घर की चिन्ता न करके 
आनेवालो के स्वागत के लिए जावेंगे । इतना सब कुछ देखते हुए भी पु 
कहते हो कि समाज मर गया, ऐसा कहते हुए कुछ लाज-सकोच 'भी तो होना 
चाहिए । 
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जिस दिन विश्वमैत्री दिवस था, उस दिन भी मेरे शब्द यही थे कि हम 
मर गये, परन्तु समाज जीवित है, वह मरा नही है। जो स्वय मुर्दा होता 
है, उसे चारो-ओर मुर्दे दिखाई देते हैं। यदि आप जिन्दा हैं, तो सर्वे ओर 
आपको जिन्दा ही जिन्दा मनुष्य दिखाई देंगे । किसी काये मे खोट तिकालना 
और नुक्ताचीनी करना आसान है, क्योकि इसमे ताकत का या बुद्धि का 
कोई काम नही है। यह तो हर कोई कर सकता है। परन्तु काम करने मे 
जोर पडता है। आज समाज में अनेक दिशाओ में विकास हुआ है, शिक्षा 
का प्रसार बढा है और अनेक कुरूढिया बन्द हुई हैं। हाँ, कई बातो मे हानि 
भी हुई है, त्याग-प्रत्याख्यान के भाव कम हुए हैं, और विनम्रता मे कमी 
आई है | फिर भी शहरो की अपेक्षा ग्रामो मे त्याग-प्रत्याख्यान और विनम्रता 
आदि अधिक है। दर 


पहिले जहां बचपन मे गुरुमहाराज के साथ मैं चौमासा करता था तो एक 
दो अठाई-पचरगी हो जाती तो बहुत तपस्या समझी जाती थी | और आज सौ 
दोनसौ हो जाती हैं, तो भी कम समझी जाती हैं। अभी सिंहपोल मे तीन सो 
अठाइया हो गई हैं । तथा दूसरी सम्प्रदायो मे भी कितनी ही हुई हैं । क्या 
पहिले कभी इतनी तपस्या सुनी थी ? फिर कैसे कहते हो कि विकास नही है, 
समाज उच्नति नही कर रहा है । 

आप कहते हैं कि आज लोग दूसरो की सहायता नही करते हैं। पहिले 
कहते थे कि हमने पचास व्यक्तियों को लखपति बना दिया | परन्तु भाई, आज 
भी घाटा नही है । हा, एक बात अवश्य है कि पहिले सहायता देने वाले उपकार 
की भावत्ता से सहायता नही करते थे । किन्तु अपना कतंव्य समझ करके कि ये 
भी हमारे भाई हैं, इनके दु ख मे भागीदार होना चाहिए--सहायता करते «थे । 
आज वे लोग ही दूसरो की सहायता करते हैं, और उनके ही पैर आगे बढते 
हैं, जिनके हृदय मे समाज के प्रति प्रेम है और जो समाज के व्यक्ति को 
अपना भाई मानते हैं। इसलिए समाज को मुर्दा कहने की भावना तो हृदय 
मे लाना ही नही चाहिए। समाज या समाज के किसी भी व्यक्ति के प्रति 
ऐसी भावना के लाने को विचिकित्सा दोष कहा गया है। सम्यवत्वी पुरुष किसी 
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से भी घृणा नही करता और न किसी की निन्‍्दा करता है । शास्त्रकार तो 
यहा तक कहते है कि अशुचि द्रव्यो तक से भी घृणा नही करनी चाहिए। 
यथा-- 
क्षुत्तृष्णाशीतोष्णप्रभूृतिषु नानाविधेषु॒ भावेषु । 
द्रव्पेषु पुरीषादिषु विचिकित्सा नेव फरणीया || 
अर्थात्‌ भूख, प्यास, शीत, उष्ण आदि नाना प्रकार की अवस्थाओ मे, तथा 
मल-मृत्रादिं द्रव्यों मे भी विचिकित्सा नही करनी चाहिए। फिर सचेतन प्राणियो 
पर तो भूल करके भी ग्लानि, घृणा या निन्‍दा का भाव नही लाना चाहिए | 
किन्तु उन पर तो “निजु गरुप्सा ग्रुणप्रीतिमंता निविचिकित्सा' जुगुप्सा नही करना 
और उनके ग्रुणों मे प्रीति करना ही सम्यक्त्वी का निविचि कित्सा गुण माना 
गया है । 
सम्यक्त्वी का चौथा दोष है कि वह पर पाखडियो की प्रशसा न करे | 
यदि वह पाखडी लोगो की प्रशसा करता है, तो इसका यह अर्थ होता है कि 
उसे यथार्थ तत्त्व की श्रद्धा नही है और उसकी दृष्टि मे मूढता या मिथ्यात्वपना 
विद्यमान है । अपनी हृष्टि को निर्मल या निर्दोष रखने के लिए शास्त्रकार 
कहते हैं-- 
लोके शास्त्राभासे समयाभासे च देवताभासे ! 
नित्यमपि तत्त्वरुचिना कत्तंव्यमसुददुष्टित्वम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ तत्त्वरुचि वाले पुरुष को नित्य ही लोक-व्यवहार मे, कुशास्त्र मे, 
कुमत मे और कुदेव मे अपनी हृष्टि को मूढता-रहित करनी चाहिए । परपा- 
खडियो की प्रशसा करने से बुद्धि मे मृूढता या अविवेक उत्पन्न होता है। 
इसलिए अविवेक का कोई भी कार्य नही करना चाहिए । 
इसी प्रकार पाखडी लोगो की स्तुति और भक्ति भी नही करना चाहिए । 
परपाखडिसस्तव को सम्यक्त्व का दोष बताया गया है । जो पाखडियो की 
स्तुति ओर भक्ति करेगा, उसके हृदय मे विवेक कहा रहेगा । 
पूर्ण मानव तो वही है जो विवेक पूर्वक सर्व कार्य करता है । पूर्ण मानव 
आत्म-कल्याण के साथ पर-कल्याण करता है, वह स्वय सुखी रहना चाहता 
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है, और सबको भी सुखी देखना चाहता है। इसलिए उसके सभी काये 
स्व-पर-उपकारक ही होते हैं । हमे इस प्रथम श्रेणी का ही मनुष्य बनने 
का प्रयत्त करता चाहिए। यदि किसी कारण दूसरे का भला न कर सकें 
तो बुरा करने की भावना भी मन में नहीं लाना चाहिए। यही मानव- 
धर्म है । 


वि० स० २०२७, आसोजवदि ११ 
सिंहपोल, जोधपुर 
|. ७७ 
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पागल हो गये हो, जो ऐसा कहते हो ? वे अपना काम करेंगे, या दुनिया का 
काम करेंगे ? उस राम को तो किसी का भी काम करना जरूरी नहीं है । वें 
तो कृतकृत्य हो गये हैं और परम धाम मे सुख से विराजमान हैं। उन्हे ससार 
के क्षगडो से क्‍या प्रयोजन है ”? किन्तु जो जगत का पसारा करता है, वह है 
कर्मेझूप राम । यह सब कर्मों का ही पसारा है और कर्म ही भला-बुरा सबसे 
करा रहे हैं। श्रीकृष्ण ने गीता मे कहा है--'करमेंणो गहना गति । अर्थात्‌ 
सारे ससार की गति तो मैंने जान ली है, परन्तु कर्मों की गति इतनी गहन 
है---सूक्ष्म है कि उसे मैं भी नहीं समझ पाया हू । ये कर्म एक क्षण-पश्चात 
क्या करने वाले है, इसका पता किसी को नही चलता है। कर्मो की चाल ही 
न्यारी है। 


फर्मों की बाल 


भाई, आप तो राजनीति की चाल भी नही समझ सकते हैं, तो कर्मों की 
चाल को क्या समझ सकेंगे ”? जैसे आपका कोई मुकदमा किसी मजिस्ट्रेट के 
पास चल रहा है। आप उससे मिलने के लिए गये। उसने आदर-सत्कार के 
साथ आपको बैठाया और आपकी प्रशसा की । आपके अनुनय-विनय करने पर 
उसने कह दिया कि आप धबडाना नहीं, मैं आपके लिए सब काम करने को 
तैयार हू । अब यदि आप उसकी मीठी बातो से यह सोच लेवें कि मैं मुकहमा 
जीत जाऊया, तो यह आपका भ्रम है, आप अवश्य हार जावेंगे। और यदि 
मजिस्ट्रंट कहता है कि तुझे जेल की हवा खानी पडेगी, तूने बहुत अनुचित काम 
किया है। इस प्रकार यदि वह अपनी नाराजग्री प्रकट करता है, तो समझना 
चाहिए कि वह्‌ आपको बचाने वाला ओर जिताने वाला है। राजनीति की यह 
चालाकी जब हर कोई नही समझ सकता, तब कर्मो की गहत गति को तो कैसे 
कोई जान सकेगा ? 


यह कर्मरूपी राम तीसरा है। इसका सारे ससार मे पसारा है| सुख-दु ख, 
जीवन-मरण और हानि-लाभ ये सब कर्म के अधीन हैं। ये कर्म किसने किये 
हैं ? भाई, हमने ही किये हैं । भाई, शास्त्रकारो ने कहा है -- 
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वाने पर घडी ठीक होगी । अब आप उससे उस पूर्जे को बदलने के लिए कहते 
है और वह उसे बदलकर सब पुर्जों को यथा स्थान जमा करके और उसे चालू 


करके आपको सौप देता है। यह व्यवस्था जैसे उस घडी के यत्रो की करता है। 
इसी प्रकार वक्ता प्रतिपाद्य विषय के एक-एक शब्द की व्याख्या करता है, 
और तभी वह व्याख्याता कहा जाता है। 
राम फे रूप अनेक 
आपके सामने “राम” पर कहने का अवसर आया। भाई, “राम' यह दो 
शब्दों के सयोग से बना हुआ एक पद है। इनका परस्पर क्या सम्बन्ध है, यह 
शब्द कैसे बना और इसका क्या अर्थ है, यह सब व्याकरण शास्त्र के जाने विना 
नही ज्ञात हो सकता है । सस्कृत व्याकरण के अनुसार “रमु' धातु से यह राम 
शब्द बना है और इसका अर्थ होता है--“रमन्ते योगिनो यस्मिन्नसों रामः । 
अर्थात्‌ जिसमे योगी जन रमण करे अथवा “रमयति मोदयति योगिजनमिति 
रामः अर्थात्‌ जो योगिजन को भी प्रमुदित करे, उसे राम कहते हैं। भाई, जो 
योगीपुरुषो के हृदय मे रमण करता है, अर्थात्‌ योगीजन जिसका निरन्तर ध्यान 
करते है, उस शुद्ध-आत्मा या परमात्मा का नाम राम है। परन्तु सर्वे साधारण 
लोग तो दशरथ और कौशल्या के पुत्र को ही राम जानते हैं | आगम की दृष्टि 
से जो नौ बलदेव होते है, उन्हे राम कहा जाता है। तथा लोग जगत्‌ के कर्त्ता 
को भी राम कहते हैं । इन सब अर्थों को लेकर एक कवि ने कहा है-- 


एक राम घट-घट मे बोले, दुजा राम दशरथ घर डोले। 
तीजे राम फा जगत्‌ पसारा, चौथा राम है सबसे न्यारा ॥ 


भाइयो, राम शब्द तो एक है उसके चार अर्थ करके उसे चार रूप मे 
विभक्त कर दिया । एक राम जो प्रत्येक देहधारी के घट मे बोलता है, वह 
राम है--चेतन आत्माराम । यह चेतनराम एकेन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय तक 
स्व शरीरो मे विद्यमान है, जो बोलता-चालता है। दूसरा राम है दशरथ का 
दुलारा और कौशल्या का प्यारा । यह दुनिया का राम है। तीसरा राम वह 
है जिससे दुनिया का कारोबार चलता है । दुनिया भी कहती है कि “राम जी 
की माया रामजी जाने । रामजी की मर्जी, जैसा करे, आदि | भाई, क्‍या 
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जो सुख भी नहीं रहा, तो दुख फिम रहसी ? 
ये भी साथ ग्रुजरावे, घटे बे नह रंच हू तामें 
फाहे को मनड़ो डुलावे, जीव रे, तू आत्तंध्यान क्यो ध्यावे ? 
भाई, जिनकी पुण्यवानी को देख करके अडोस-पडोस के लोग आश्चये करते 
हुए कहते थे कि यह जहा पैर रखता है, वही निधान प्रकट होता है और जहा 
हाथ डालता है वही रत्व हाथ भाते हैं। इसका पुण्य कितना प्रबल है कि सर्वे 
ओर से इसे सुख-शान्ति है, जीवन मे किसी भी प्रकार का कोई दु ख नही है । 
ऐसे भी सुख के दिन जब चले गये, पानी की एक बाढ मे ही सब वह गया, 
अग्नि की एक ज्वाला से सब भस्म हो गया और भूकम्प के एक झटके से ही 
सब घ्वस्त हो गया। जब वे सुख के दिन भी स्थिर होकर के नही रहे, तब 
ये दुख के दिन भी कैसे स्थिर रहेगे ” ये भी एक न एक दिन अवश्य चले 
जावेंगे । जो लोग पाप कर्म के उदय आनेपर उसके फल से घबडा करके देवता, 
मन्नवादी या अन्य किसी के पास उससे बचने के लिए दौडठते हैं, तो यह उनका 
ज्ञान है। शास्त्रकार कहते है-- 
जद्द देवो विय रकखदि मतो तंतो य खेत्तपालो य । 
सियसमाण पि मणुस्स तो सणुया अक्खया होति ॥ 
एवं पेच्छंतो वि हु गह-भूय-पिसाय-जोइणी-रक्खं । 
सरणं मण्णद मृढो सुगाढमिच्छत्त भावादों॥ 
यदि ये देवता, मत्र, तन्न और क्षेत्रपाल देवादिक मरने वाले मनुष्य की 
रक्षा करते होते, तो मनुष्य कभी मरते ही नही, सभी अक्षय-अमर हो जाते । 
ससार की जीवन-मरण और सुख-दु ख की यह प्रत्यक्ष दशा को देखता हुआ 
भी जो मनुष्य ग्रह, भूत, पिशाच, योगिनी और राक्षस आदि को अपना शरण 
मानता है, यह उसका अज्ञान है ओर गाढ मिथ्यात्व के प्रभाव से वह ऐसा 
मानता है । 
अमिट फर्म की रेख 
यह जीव पूर्व काल मे जो भी कर्म उपार्जन करके आया है, वह उसे 
अवश्य ही भोगने पडते हैं। भले ही नही होने वाली--असभव भी वातें एक 
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निजाजितं फर्म विहाय देहिनो, 
न फो5पि फसयापि ददाति किचन । 


अपने उपाजित कर्म को छोड करके और कोई दूसरा व्यक्ति किसी भी प्राणी 
को कुछ भी सुख या दु ख नही देता है । हिन्दी भाषी कवि ने भी कहा है-- 


फीधा बिन लागे नहीं, कीधा फर्मज होय । 
फर्म फराया आपणा, जेथी सुख-बुख जोय ॥ 


कवि दलपतरायजी कह रहे हैं कि अपने किये कर्मो का विचार करके 
तुम अपने सम्यक्त्व को हढ करो । यदि आपने कुछ भी भला-बुरा कर्म नही 
किया है, तो आपको उसका फल नही भोगना पडेगा । 

कर्म शब्द का अर्थ है---“यत्‌ क्रियते तत्‌ कर्म // जो जीवके द्वारा किया 
जाय, वह कर्म कहा जाता है। सस्क्ृत व्याकरण मे सात विभक्तिया होती है, 
जिन्हे कारक भी कहते है। वे इस प्रकार है--कर्त्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, 
अपादान, सम्बन्ध और अधिकरण । जो काम को करे, उसे कर्त्ता कहते हैं । 
जो काम किया जाता है, उसे कर्म कहते हैं ॥ जिसके द्वारा वह काम किया 
जाय, उस साधन को करण कहते है। जिसके लिए कार्य किया जाय, उसे 
सम्प्रदान कहते हैं । जिससे वह होता है, उसे अपादान कहते है । जिसके साथ 
कर्म का सम्बन्ध हो, उसे सम्बन्ध कारक कहते है और जिसमे किया जाय, उसे 
अधिकरण कहते है । इन सभी का आशय यही है कि जीव अपने भले-बुरे भावों 
के द्वारा जो भले-बुरे काम स्वय करता है, वह उस प्रकार के कर्मों को अपने 
भीतर बाघ लेता है और समय आने पर वे ही कर्म सुख-दु खरूप फल हमको 
देते हैं । इस कर्म के सिवाय और कोई हमको सुख-दु ख का देने वाला नहीं है । 

मनुष्य हसते हुए तो बुरे कर्मों को करता है और उनके फल को रोते हुए 
भोगता है । भाई, जब तुमने हसते हुए कर्ज लिया है, तो हसते हुए ही उसे 
चुकाना चाहिए । रोते हुए चुकाना तो अपनी अज्ञता और नादानी दिखाना 
है। इसलिए कर्म के दु खदायी फल के मिलने पर ऐसा विचार करना 
चाहिए कि-- 
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सच्चिदानन्द, जो निरन्तर अपने अनन्त सुख में लीन है। भाई, सर्वात्मा राम 
तो वही है जो घट-घट मे बोलता है । जो राम दुनिया से न्‍्यारा होकर अन्तर्धान 
हो गया, परम धाम को चला गया, उससे तो हमारा बहुत अन्तराल पड गया। 
वह राम न तो हर्ष करे और न विषाद करे । उनका तो कहना है कि हमे जो 
करना था, वह हम कर चुके । अब आप चाहे उनके नाम की माला फेरें, चाहे 
गुण-गान करें अथवा उनके आगे अपना मस्तक रणडें, परच्तु वे आपके लिए 
कुछ भी करने वाले नही हैं | अतएवं आप लोग अपने राम से भेंट करो । उसे 
इधर-उघर मत जाने दो । परन्तु आप तो बडे होशियार हैं, उसे भी ठिकाने 
रख देते हैं। जब कभी कोई लडता है, तो लोग कहते हैं--अरे, इसके घटमे 
से तो राम ही तिकल गया। भाई, आत्माराम जो यह बोलता राम है, वह 
सबके पास है । उसमे रमणीयता है, सुन्दरता है। जो योगियो के हृदय में रमण 
करने वाला राम है, वही सच्चा राम है। परन्तु उस रमणीयता के लाते में 
देर लगती है। क्योकि जो मकान घु ए आदि से मैला नही है, उसमे एक बार 
थोडी सी कलई पोत दी जाय, तो वह स्वच्छ हो जाता है। परन्तु जहा सनातन 
से हलवाई की भट्टी जलती रही हो, उस दुकान को एक-दो बार कूची फेर कर 
यदि कोई उजलापन लाना चाहे, तो नही ला सकता । पहिले कितने ही दिनो 
तक उस कालिमा को सोडा के पानी से रगड-रगडकर धोना पछेगा और फिर 
कई बार कलई का हाथ फेरना पडेगा, तब कही जाकर उसका कालापन मिदेगा 
और स्वच्छता एवं उज्ज्वलता आवेगी । 


भमातस-राम 


जो राम कृतक्ृत्य होकर जगसे दूर परम धाम मे चला गया है उसमे और 
न अपने राम मे द्रव्य हृष्टि से कोई भेद नही है, उसके समान ही अपने राम मे 
भी अनन्त ज्ञान, दर्शन, सुख और अनन्त शक्ति विद्यमान है। परन्तु अपने राम 
की इन शक्तियो पर कर्म के आवरण पडे हुए है, राग-ओऔर हं प का अम्बार 
पडा हुआ है, इसलिए इनको दूर करने का प्रयत्त करता चाहिए । और यह 
भावना करनी चाहिए कि-- 
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वार सभव हो जाये, परन्तु कर्म की रेखा नही टल सकती है। जैसा कि 
कहा है-- 
उदयति यदि भानुः पश्चिमायां दिशायां, 
प्रचलित यदि मेरु: शीततां याति वज्निः । 
विकसति यदि पद्म पर्वताग्रे शिलायां, 
तदपि न चलति नराणां भाविनी कमंरेखा ॥ 

सूर्य पूर्व दिशा मे ही उदय को प्राप्त होता है, यह प्रकृति का अटल नियम 
है, वह भी कदाचित्‌ दैविक शक्ति से, या मत्रादि के प्रयोग से पश्चिम दिशा 
में उदय होने लगे, तो कोई बडी बात नही है । जिसकी नीव भूमिमे एक हजार 
योजन है, ऐसा अचल रहने वाला सुमेरु पर्वत भी यदि चल-विचल होवे, तो 
भले ही हो जावे । देखो--जन्माभिषेक के समय भगवान महावीर ने अपने 
अगू७ को दबाया, तो वह भी हिल गया था। अग्नि का स्वभाव उष्ण है, फिर 
भी यदि वह शीतल हो जाय, तो हो जावे । सीता के शील के महात्म्य से 
प्रज्बलित अग्नि भी शान्त हो गई थी। कमल सदा ही कीचड से उत्पन्न होकर 
जल में ही विकसित होता है । वह भी किसी दैवी चमत्कार से पवेत के शिखर 
पर स्थित शिला पर उत्पन्न हो जाय, तो हो जावे । अर्थात्‌ इतनी सब असभव 
बाते भले ही सभव हो जाये । परन्तु होने वाली कर्म की रेखा कभी इधर से 
उधर नही हो सकती है । उसे टालने को कोई समर्थ नही है। ससार मे तीर्थ- 
कर से वटा पुण्यशाली और शक्तिशाली दूसरा कोई नही होता । कर्मोदिय से 
उनके भी कानो में कीले ठोके गये ! चक्रवर्ती की हजारों देव सेवा करते हैं, 
उनके भी शारीरिक व्याधिया हुई और ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती को सात सी वर्षो 
तक अन्धा रहना पडा। जब कर्म के उदय ने उन-महापुरुषों को भी नही छोडा। 
तव आज के लोग ऐसे पागल हो रहे हैं कि रामदेवजी के, भटियानीजी कें, 
वाया साहब के और जोगमाया के चलो तो आखे खुल जावेगी, यह कैसे सभव 





है ? भाई, ये सब सेल उस राम महापुरुष के नहीं हैं किन्तु इस कम राम के हैं, 


जिसवे लिए कहा गया है कि 'तीसरे राम का जगत पसारा' । 


चोथे राम तो सब जग से नन्‍्यारे हैं । वह है परमत्रह्म, परमात्मा, 
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आप छूट जाता है। सिद्ध अवस्था पाते ही सब एक स्वरूप हो जाते हैं, वहा 
पर फिर कोई भेद-भाव नही रहता है । इसीलिए कहा गया है कि-- 


जो एक मांहीं एक राजे, एक माही अनेकों । 
एक अनेक फी नहीं सख्या, नमो सिद्ध निरंजनो॥ 


पर भाई, यह शुद्ध सिद्ध दशा कब प्राप्त हो ” वह तो तभी प्राप्त हो 
सकती है, जब हम अपने घर मे पहुच जावें। हमारे घर पर तो दूसरो ने कब्जा 
किया हुआ है। आज यदि कोई किरायेदार पाच-सात वर्ष से आपके मकान 
मे रहता है, तो उससे भी सहज मे अपना मकान खाली नही करा सकते हैं, 
तब हमारे आत्माराम के जिस सकान पर कर्म रूपी जिन किरायेदारो ने 
अनादि काल से अधिकार कर रखा है, वे क्या सहज में ही अपना कब्जा छोड 
देंगे ” कभी नही छोडेंगे । क्या लातो की ठोकर खानेवाले भूत बातों से जा 
सकते है ” उन्हे तो जब पैरो की जोरदार ठोकर दी जायगी, तभी वे निकलेंगे। 
अनुनय-विनय से बात्त करने पर वे घर से निकलने वाले नही है। फिर आज 
जैसे भ्रष्टाचारी राज्य मे तो मकान खाली करना असभव नही, तो कष्ट- 
साध्य अवश्य है। आज के युग की बात तो रामचन्द्रजी स्वामी ने कविता मे 
कही है-- 
पूछताछ नहीं रही राज में कामेती अलिया, 
कहो किसी का पहरा देवे चोर कुत्ता मिलिया। 
हालाहल कलियुय.. चल आयो। 
कूर फपट मत पाखंड फरने जगनें ठग खायो ॥ 


जब अधिकारी वर्ग न्याय-परायण हो, तभी वह ठीक न्याय कर सकता है। 
किन्तु जहा स्वार्थ साधन की भावना भरी हो, वहा न्याय की क्‍या आशा की जा 
सकती है ? आपके सामने ये जज साहव बैठे हैं, जो वेतन मिलता है, उसी में 
सन्तुष्ट हैं, ऐसे अधिकारी लोग सब हो जायें, तो समुचित न्याय की आशा की 
जा सकती है। परन्तु आज बदि कोई न्याय की आशा लेकर किसी अधिकारी 
के पास जाता है, तो उससे कहा जाता है कि बंगले पर आ करके मिलो, वहीं 
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हूं स्वतंत्र निश्चल निष्फाम, ज्ञाता द्रष्ठा आतमराम। 
मम स्वरूप है सिद्ध समान, अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान ॥ 
जो मे हूं वह है भगवान, जो वह है, में हू भगवान। 
अन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहां राग-वितान ७ 


यदि बीच में यह राग-ं ष का वितान दूर हो जाय, तो अपने राम को 
भी उस नित्य, निरजन राम के समान बनने मे कुछ भी देर नही लगेगी। 
परन्तु हम अपने स्वरूप को भूले हुए हैं और अपने को दीन-अनाथ मानकर 
आत्रन्‍्दन, हाहाकार और कुहराम मचा रहे है। हमने अपने ऊपर ससार भर की 
चिन्ताए और झझटे स्वय ही ले रखी है । इसी से आत्माराम दीन और अनाथ 
बना हुआ है। यदि अपनी इस दीनता और अनाथता को छोडकर सिहवृत्ति 
धारण करले, राग्र-द्वेष को त्याग कर प्राणिमात्र के साथ मैत्री भाव और 
अहिंसक वृत्ति को धारण कर लेवे, तो तुझे भी उस*"राम के समान बनने मे 
विलम्ब नही होगा और तू भी सच्चिदानन्द आत्माराम बन जायगा। 


किसी पुत्र-विहीन सेठ ने किसी किशोर से कहा--्तू मेरी गोद में आजा । 
उसने पूछा--आपके पास कितनी पूजी है ? सेठ ने बताया कि मेरे पास पाच 
लाख की पू जी है। तब वह कहता है कि पाच लाख की पू जी तो मेरे पास है, 
फिर मैं क्यो आपके गोद जाऊ ? गोद तो वही जायगा, जिसके पास पू जी नही 
होगी । आपके सामने उदाहरण है कि गौतम स्वामी भगवान महावीर के पट्ट 
धर शिष्य थे । परन्तु भगवान के मोक्ष पधार जाने के बाद क्या गौतम स्वामी 
उनके पट्ट पर बैठे ? नही बैठे । क्योकि भगवान के मोक्ष पधारते ही वे उनके 
समान ही केवलज्ञानी हो गये । जो पूजी भगवान के पास थी, वही उन्हे भी 
प्राप्त हो गई। यही कारण है कि केवली के पाट पर दूसरा केवली नही बैठता 
है । इसलिए भगवान के पाट पर सुधर्मा स्वामी बैठे । 


भाइयो, तब तक ही राम-राम, अरिहन्त-सिद्ध आदि के नाम की माला 
फेरी जाती है, जब तक कि यह आत्माराम स्वय राम और अरिहन्त-सिद्ध नही 
व॒नता है । किन्तु उस अवस्था के प्राप्त करते ही सबका राम-नाम्र जपना अपने 
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अवस्था को पाते के लिए पत्र आचारो का आचरण, द्वादशाज्भ श्रूत का 
अध्ययन एवं द्वादश प्रकार का तपश्चरण करके आत्मसाधना करनी पडठती है 
तभी आत्माराम अरिहन्त वतकर और कइृतकृत्य होकर शुद्ध-बुद्ध निरजन पद को 
प्राप्त करते हैं । 

जैनधर्म किसी एक जाति या व्यक्ति की घरोहर नही है। जो भी इसे 
धारण करे, वही शुद्ध आत्माराम बन सकता है। जैसे लखपति और करोडपति 
बनना किसी एक जातिया व्यक्ति के लिए रिजवे नही है। किन्तु जो भी 
व्यापारी पुरुषार्थ करे, वह लखपति और करोडपति बन सकता है। इसलिए 
हमे अपनी-अपनी शक्ति के अनुसार उत्तम पुरुषार्थ जो धर्म है, उसे करने का 
प्रयत्न करना चाहिए । 


इस प्रकार एक-एक शब्द की अनेक प्रकार से यदि हमे व्याख्या करना है 
तो स्थानाड़ और समवायाज्भ का मनन और चिन्तन करना चाहिए । उनकी 
एक-एक कारिका मे और एक-एक सूत्र में इतना गहन रहस्य भरा हुआ है कि 
यदि हम जीवन भर मे भी उसका पार नही पा सकते है। किन्तु ग्रुरुओ के 
च्रण-प्रसाद से यह सब सम्भव है । जो गुरु-चरणो मे बैठकर नित्य प्रति उनका 
मनन-चिन्तन करते हैं, उन्हें वह रहस्य अल्पकाल मे ही प्राप्त हो जाता है । 
किन्तु गुरु चरणों मे भी भद्र एव नम्न होकर बैठना होगा, त्याग और वैराग्य के 
भाव भीतर में भरने होंगे और पापमयी भ्रवृत्तियों को छोडना होगा । यदि माप 
लोग इस मार्ग से चलेंगे, तो कुछ दिनो मे ही परम आनन्द और शान्ति का 
अनुभव करने लगेंगे । 

हा, तो मैंने व्याख्यान के प्रारम्भ मे तीन प्रकार के स्थविर बतलाये थे। 
उनमे वयस्थविर का महर््व लोकव्यवहार मे है, दीक्षास्थविर का महत्त्व 
तपश्चरण के रूप में है और सूत्र स्थविर का महत्त्व सम्यग्ज्ञान की हृष्टि से 
है। सूत्र स्थविर के सम्यग्ज्ञान की महिमा को बतलाते हुए शास्त्रकारो ने 


कहा है-- 
ज॑ अण्णाणी कम्मं खवेइ भवसयसहस्सफोर्डोह । 


त॑ णाणी तिहिगुत्तो खबेइ उस्सासमेत्तेण ॥ 
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बात सुनेंगे । अब बंगल पर मिलने का क्या मतलब होता है, यह आप सब जानते 
ही हैं। ऐसे रिश्वत खोरो-से क्या कोई अपना मकान किरायेदारों से खाली करा 
सकता है ” कभी नही ” किन्तु जब मकान मालिक हाथ मैं डडा लेकर किराये- 
दारो को ललकारता है, तव किरायेदार चुपचाप अपना बसना-वोरिया बाधकर 
भागते नजर आते है। भाई, इस सबके कहने का अभिप्राय यही है कि हमे भी 
अपने आत्माराम के घर पर कब्जा किये हुए इन कर्म-रूपी किरायेदारों को 
तपश्चरण रूपी डडा लेकर निकालने का परम पुरुषार्थ करना होगा, तभी उनसे 
अपना मकान खाली करा सकेंगे । अन्यथा ये सहज मे खाली करनेवाले नही 
है । और वे खाली करेंगे भी कैसे ” जब तक कि हमारी ओर से उन्हें भर-पूर 
पोषण मिल रहा है, हमारे ही विकारी भावो से उन्हें समर्थन प्राप्त हो रहा 
है, तब वे कर्म हमारे आत्माराम का मकान खाली भी कैसे करेंगे । उनसे 
अपना मकान खाली कराने के लिए यह आवश्यक है कि हम अपने भीतर विवेक 
जाग्रत करे और उससे यह निर्णय करे कि विषयो की चाह और कषायो की 
दाह मेरे स्वभाव नही है। ये तो कमे-कृत है। जब तक मैं विषय-कषाय की 
चाह-दाह मे पडा रहूगा, तब तक और पुष्ट एव बलवान बनेगे। अत इस 
चाह-दाह को छोडकर मैं पचेन्द्रयो का दमन करू, कषायों का शमन करू 
और पर पदार्थों मे इष्ट-अनिष्ट बुद्धि छोडकर अपने ज्ञान-दशेनमयी ज्ञाता 
द्रष्टा आतमराम का चिन्तवन करू । ऐसा करने से जब उन कर्मों को खुराक 
नही मिलेगी, तब सब भूख से वे स्वय ही मर जावेंगे और उनसे हमारा मकान 
खाली हो जायगा । फिर हम अपने मकान की तपस्तेज से शुद्धि करके और 
शुक्ललेश्या से सफेदी करके स्वच्छ-निर्मल निज भवन मे चिरकाल तक निराकु- 
लता पूर्वक विश्राम करेंगे । 

इस प्रकार के स्वच्छ भवन मे निवास करने वालो को सिद्ध परमेष्ठी कहते 
हैं। यह शुद्ध दशा कर्मरूपी शत्रुओ के नाश के बिना सम्भव नही है, अत सिद्ध 
बनने के पूर्व अरिहन्त परमेष्ठी बनना पडता है । जब यह आत्माराम कर्म अरियो 
का हनन करता है, तभी वह चौतीस अतिशयो, पैतीस वचनातिशयों और भाठ 
प्रातिहा्ों का धारक एवं अनन्त चतुष्टय का स्वामी बन जाता है । इस अरिहत 
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समन्वय से सुषमा 

भाइयो, अभी आपके सामने बताया गया है कि प्रत्येक वस्तु की प्रकृति या 
स्वभाव भिन्न-भिन्न है। यदि प्रत्येक वस्तु की भिन्न-भिन्न प्रकृति व हो तो उनके 
सम्मिश्रण से एक अद्भुत रस का आस्वाद भी नहीं आ सकता है। भोजन के 
पश्चात्‌ उसके सम्यक्‌ परिपाचन और मुख-शुद्धि के लिए जो चूर्ण लेते हैं तो 
उसमे काली मिर्च, सोठ, जीरा, नमक, अकरकरा आदि अनेक वस्तुए मिली 
होती हैं | यद्यपि उन सबका स्वाद भिन्न-भिन्न है, तथापि उनके सम्समिश्रण से 
बने उस चूर्ण का स्वाद एक विलक्षण ही प्रकार का हो जाता है। और खाने 
वाला उसके स्वाद की प्रशसा करता है। यह उदाहरण विभिन्न रसो के सम्मि- 
श्रण का है। इसी प्रकार विभिन्न रूपो के समिम्श्रण मे भी देखिये--वर्षाकाल 
मे जो इन्द्र धनुष दिखाई देता है, उसके अन्तर्गत अनेक रग हैं । एक-एक रग 
देखने पर कोई विशेषता नही दिखेगी । किन्तु उन्हीं अनेक रगो के सम्मिश्रण 
पर वह इन्द्र धनुष कितना चित्ताकर्षक हृष्टिगोचर होता है। मोर के पुच्छ को 
देखिये---उसमे कितने रग हैं । उसे देखकर तो आज के वडे-बडे वैज्ञानिक भी 
चुवकर खा जाते हैं । भाई, प्रकृति की करामात वडी विचित्र एव गहन है । 
आज यदि कोई अतिकुशल भी कलाकार मोर के एक पख को बनाने का 
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इस गाथा के अर्थ को पण्डित दौलतराम जी ने इस प्रकार कहा है-- 


फोदि जन्म तप तप ज्ञान-विन फर्म क्षरे जे । 
ज्ञानी के छिन-मांहि त्रिगरुप्ति तें सहज दरे ते ॥ 
भाइयो, हमे इस सम्यसज्ञान को पाने के लिए सूत्र-स्थविर की उपासना 
करनी चाहिए, जिससे कि हम उसे पाकर असख्यभवों के कर्मों के क्षणमात्र में 
भस्म कर सके । 


वि० स० २०२७, आसोज वदि-१२ 
सिहपोल, जोधपुर 
हा! 


समन्वयवाद रररे 


से करता है, क्योकि प्रत्येक वस्तु अनेक धर्मात्मक हैं। इसीलिए कहा गया 
है कि-- 
'त्वया गीत तत्त्व बहुनय - विवक्षेतरवशात्‌ ।' 
अर्थात्‌--हे भगवन्‌, आपने तत्त्व का स्वरूप अनेकनयों की मुख्यता ओर 
गौणता की विवक्षा और अविवक्षा से किया है। सापेक्षवाद का कथन आज 
विज्ञान-सम्मत माना जाता है। आज जो नवीन शोध कार्य हो रहे हैं, उत्तरकाल 
की शोधो से उनके निर्णय बदलते रहते हैं। किन्तु सर्वज्ञ वीतराग जिनदेव ने 
वस्तु के स्वरूप-विषयक जो निर्णय किये हैं, वे त्रिकाल अवाधित हैं, उनमे 
कभी परिवतंन होने वाला नही है | अनेकान्तवाद की यही विशेषता है। 
अनेफात ! जीवन व्यवहार फा मार्ग 
भाइयो, व्यवहार मे भी एकान्तवाद से काम नहीं चलता है, किन्तु 
अनेकान्तवाद के आश्रय से ही लोकव्यवहार भली-भाति चलता है। जैसे किसी 
सेठने अपने मुनीम से कहा--मुनीमजी, अम्ुुक शहर मे जाकर अमुक आडतिया 
का हिसाब करके आओ । साथ ही हिदायत दी कि 'दिखो--अपना तो गवाना 
भत्त और उसका अधिक लाना मत | मुनीम कहता है--सेठ साहब, आपका 
आदेश स्वीकार है। किन्तु वहा जेसा अवसर देखू गा वैसा ही करूगा। अब 
वह मुनीम उस आडतिया के यहा गया और उसने सर्वप्रकार से छान-बीन की 
कि आसामी कैसा है, उसकी नीयत कैसी है और आशिक परिस्थिति कँसी है ? 
छात-बीन के पश्चात्‌ मुतीम इस निर्णय पर पहुँचा कि आसामी तो अच्छा है, 
परन्तु अभी इसको आधिक स्थिति ठीक नही है । अत यदि मैं इसके साथ झगडा 
करू गा तो क्या हाथ आयगा । अदालत मे दावा करूगा तो पहिले अपना ही 
खर्च करना पडेंगा, वकील को मेहनताना देना होगा । पीछे यदि मुकदमा मे 
जीत भी हो गई और मय व्याज के अदालत से डिग्नी भी मिल गई तथा 
कुर्कों भी जारी करा ली, तो भी यहा से क्या वसूल होने वाला है ? क्योकि 
आसामी के पास न निजका मकान-दुकान है और न दुकान मे कुछ माल-टाल 
ही है। इसके घर मे तो पाच फूटे वर्तत भी नजर नही आते हैं। लोगो ने भी 
कहा--मुनीम जी, अदालत में जाने पर यहा से क्या वसूल करोगे ? उल्टा 


प्यधम को यार दोष्ट 

पहित आधुनितय जास | पृध्यी, जे, दशि, वायु वीर वरियो मे 
जीव नही मानते थे ॥ विश] जय में मरे जरीशकादवर्म ने बायीं मे 
श्यासोब्दास या सेगा यसे द्वारा प्र यहां दिखा दिया है, राय मे लेशाविर तोग 
पनस्माीति, पृथ्यी और जा भें जीव सगयीवार जरने सोये है । किरे भी आशि जोर 
वायु भे अभी उन्टोंने जीबस सही रतीक्ञार विया है। बाज को नवीन शोधे 
दिन-पर-दिन हो रही है उससे आशा है कि निवट भयिष्य में इस दोनों मे भी 
चतन्प का सदुभाव स्वीकार कर टिया जायगा । इस प्रगार जनागमो भे पदियी 
आदि के जो जीवनपना माना गया है, वष्ट विज्ञान से भगी-भाति धसिठ्ध है । 
पृथ्वीकाय आदि किसी एक काय के आरम्भ में छट्दों काय के जीवो की दिसा 
होती है, क्योकि सर्वत्ष छा काय के जीय वियमान है । यह सात भो आज 
विज्ञान से प्रमाणित है। जैनदर्शन एफ वैज्ञानिक दर्शन है और बह वस्तु के 
स्वरूप का प्रतिपादन किसी एक हष्टि से नहीं करता है, फिन्यु बावा दृष्टियो 
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आपका कोई घनिष्ठ मित्र है और जैसा आप कहते हैं, वह बसा ही काम 
करता हैं। वह आपके कहे अनुसार किसी काम को पूरा करने के लिए आपके 
घर गया और आपकी श्रीमतीजी से उसके विषय में कहा । बह वोला--- 
खबरदार, यदि इस सम्बन्ध मे कुछ कहा तो घर मे आना बन्द कर दूगी। 
दुकान पर सेठजी का राज है। किन्तु घर पर मेरा राज है। यहा मैं जो कुछ 
कहूगी, वही होगा । अब भले मित्र का यही कतंव्य है कि वह चुपचाप वापिस 
लौट आवे। 

भाई, एकबार मैं एक गाव में किसी सस्था के कार्य के लिए गया | गाव 
वालो ने बताया कि यहा पर तो अमुक व्यक्ति सम्पन्न है, पूजी भी पास मे है | 
यदि वे हु कारा भर लें तो काम बन जाय । मैंने अपने उपदेश मे उस कार्य 
के करने की चर्चा की । उस सेठने कार्य की सराहना की । जब उससे द्रव्य देने 
के लिए कहा गया तो बोला--महाराज, मुझे सोचने के लिए कुछ अवसर 
दीजिए । उसकी इस बात से मैं समझ गया कि वह अपनी श्रीमतीजी से सलाह 
करना चाहवा है। मैंने भी कह दिया--अच्छा, सोच लेना । सेठ की इच्छा 
पच्चीस हजार देने की दिखी । सेठ व्याख्यान से उठकर दुकान पर गया। 
उसके घर पहुचने के पूर्व ही मैं गोचरी के लिए उसके घर चला गया। मैंने 
उसकी सेठानी से कहा--बाईं, उत्तम काम है, तेरी क्‍या मर्जी है। सेठानी 
बोली---वाबजी, सेठजी जाने । मैंने कहा--जो तू कहेगी, वही होगा। 
सेठानी ने कहा--जो आप हुक्म करें । तब मैंने कहा--पचास हजार चाहिए । 
त्तव वह बोली--पाच हजार मेरे अधिक हैं । मैंने कहा---जवब सेठजी आवें, तव 
उनसे कह देना कि महाराज ने बुलाया है। उन्हे मेरे पास जल्दी भेज देना । 
और अवसर होव॑ तो तू भी साथ में आ जाना । 

दो पहर के व्याख्यान मे वे सेठजी आये और सेठानी ने भी सामायिक कर 
ली। गाव वालो ने कहा--महाराज, अमुक काम करना आवश्यक है। मैंने 
पूछा--भाई, उसके लिए कितने रुपयो की आवश्यकता है ? लोगो ने बताया 


कि चालीस-पेतालीस हजार मे काम हो जायगा । सव लोग सेठजी की ओर 
१५ 
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तुम्हारे बडप्पन मे ही कलक लगेगा। आसामी भी कहता है कि मैंने मूल पू जी 
तो दे दी है। केवल ब्याज ही वकाया है। वह, भी मैं देता । परन्तु इन दिनों 
मेरा काम ढीला पड गया है। इस प्रकार चारो ओर की परिस्थिति देखकर 
वह मुनीम अपने कत्तेव्य का निर्णय करता है और जो कुछ वह राजी-खुशी 
देता है, उसमे ही फंसला करके वापिस आजाता है । अथवा कोई ऐसा आसामी 
है जिसकी निजी मकान-दुकान है और दुकान में भी लाखों का माल है। फिर 
भी मुनीमजी के मागने पर पिस्तौल दिखा कर कहता है--खबरदार, यदि देने- 
लेने की बात की तो गोली मार दू गा। ऐसे अवसर पर भी मुनीम सब आगा- 
पीछा सोचकर काम करता है । 


आप लोगो का ज्ञात है कि जो नौहरा आज महाराजा विजयसिंहजी का 
मौजूद है उसका पट्टा दिखाने के लिए श्यामविहारी जी ने हुक्म दिया | अब लोग 
पट्टा देखने के के लिए वहा गये तब वह महाराजा विजयसिहजी--वहा पर 
दुनाली लेकर बैठ गया और पट्टा मागने वालो से दुनाली का घोडा दबाते हुए 
बोले---कहो, दिखाऊ पट्टा ? तो यह सुनते ही सब लोग वापिस चले गये। 
भाई, अवसर देखकर ही काम किया जाता है। इसीलिए तो सेठ ने मुनीम 
से कहा था--'घर का गवाना मत । मुनीम देखता है कि आसामी की नीयत 
बुरी है, तो शान्ति से काम लेता है और कहता है--भाई, मैं तो सेठ का नौकर 
हू । आप जैसा चाहे, मैं वैसा ही फैसला करने को तैयार हू । वह कहता है-- 
बारह आने दूगा, या आठ आने और चार आने देने की कहता है, तो उसी को 
लेकर वापिस चला आता है। सेठजी कहते है--मुनीमजी, यह क्‍या किया * 
तब मुनीमजी कहते है--क्या मैं सारा गवाकर आता ? वहा परिस्थिति ही 
ऐसी थी, अत. यही लेकर फंसला कर आया हू । 


भगवान्‌ ने भी यही आदेश और उपदेश दिया है कि द्रव्य, क्षेत्र, काल 
और भाव का विचार करके ही किसी कार्य का निर्णय करना चाहिए, केवल 
अपनी दृष्टि से ही किसी बात का निर्णय नही करना चाहिए । किन्तु सामने 
वाले की स्थिति को भी ध्यान मे रखकर निर्णय करना चाहिए । 
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ने दीवान से पूछा--सामने से किसकी यह सवारी आ रही है ” कोई शत्रु तो 
चढ़कर नही आ रहा है ” जाकर देखो--कौन आ रहा है राजा वही पर ठहर 
गये । दीवान ने जाकर देखा--अरे, ये तो नगरसेठ हैं । उनसे पूछा--सेठजी, 
कहा गये थे ? सेठजी बोले--दीवान साहब, हवाखोरी के लिए गया था। अब 
वहा से वापिस आ रहा हु। दीवान ने वापिस आकर राजा से कहा--ये तो 
अपने नगर के ही सेठजी हैं । राजा ने पूछा--इनका क्‍या नाम है, और कहा 
पर रहते हैं ” दीवान ने सेठजी का पूरा परिचय दिया । सुतकर राजा बोला--- 
अरे, यह तो घर में ही घाटा है। नगर में ऐसे-ऐसे मालदार सेठो के रहते हुए 
भी मुझे दीवानजी, आपने आज तक कुछ भी जानकारी नही दी ? यदि ऐसे 
सेठो से मिन्नता की जाय तो राज्य का दारिद्रच् दूर हो जाय | दीवान बोला--- 
हा महाराज, सेठ से अवश्य ही मित्रता स्थापित करनी चाहिए । बस, फिर 
क्या था ? तुरन्त वही जाजम विछवा दी गई। और राजा साहव वही विराज 
गये । जब सेठजी की सवारी यहा तक पहुची तो उन्हें लोगो से ज्ञात हुआ कि 
सामने राजा साहब विराज रहे हैं। सेठ तुरन्त सवारी से नीचे उतरे और राजा 
साहब से रामा-सामा करने के लिए सामने गये । सेठजी को आता हुआ देख- 
कर राजाजी कुर्सी से उठे ओर पाच-सात कदम आगे जाकर सेठजी का स्वागत 
करते हुए बोले--सेठँजी पधारिये । यह कहकर राजाजी सेठजी का हाथ पकड- 
कर अपने पास की कुर्सी पर वबैठाने लगे। तव सेठ ने कहा--मैं आपकी बराबरी 
में कैसे बैठ सकता हू ? महाराज ने कहा--यह आपकी ताजीम है, यह कहकर 
और उनका हाथ पकड़कर अपने पास की कुर्सी पर उन्हें विठा दिया। और 
कहा--सेठजी, हमारे नगर में रहते हुए भी आप कभी मिलने तक भी नहीं 
जाये ? सेठजी वोले - महाराज, मैं आना तो चाहता था, परन्तु आपके भय के 
मारे हाजिर नही हो सका । राजा ने कहा--सेठजी, आज से आप मेरे मित्र हैं, 
और में आपका मित्र हू । सेठने कहा--महाराज, मैं विचार कर कहूगा । राजा 
बोला-सेठजी, इसमे विचारने कया वात है ? यह कहकर उन्होने अपने शिर की 
पगडी उतार कर सेठ के शिर पर रख दी औौर सेठ के शिर की उतारकर अपने 
शिर पर रख ली। यह देखकर सर्व उपस्थित लोग कहने लगे--वाह रे सेठ, 
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देखने लगे और बोले---यदि सेठजी कह देवे तो क्यो दूसरो को कप्ट दिया जाय । 
मैने सेठजी की ओर मुख करके कहा--भाई, क्या मर्जी है ” तुमने सलाह कर 
ली है ” मेरे ऐसा कहते ही सेठानी बोली--महाराज की जो मर्जी होवे, वही 
ठीक है। तब मैंने कहा--इक्यावन हजार ठीक है। उसने कहा--जैसी महा- 
राज की आज्ञा । भाई, दान-पुण्य के अवसर पर अपनी सहघर्मिणियों से सलाह 
करके काम करना ठीक रहता है, क्योंकि वे आपकी धघर्मपत्नी है। जो धर्म 
को पाले, उसे ही धर्मपत्नी कहते है। और उन्हे भी चाहिए कि पति के प्रत्येक 
सत्कार्य मे वे पूर्ण सहयोग देवे । शास्त्रकार कहते है कि--- 
नित्य भव मनी मूय. वर्तितव्यं कुलस्त्रिया । 
धर्म श्रीशर्मकीत्येंककेतन॑ हि पतिद्वता ॥॥ 

कुलवन्ती स्त्री को सदा अपने भर्तार के मन के अनुकूल ही बर्तना चाहिए । 
क्योकि पतिक्नता स्त्री धर्म, लक्ष्मी, कीत्ति और सुख की आगार है । 

इस प्रकार वहा की आवश्यकता एक सेठजी ने ही पूर्ण कर दी। भाई, 
जिसके हाथ मे हो, वही दे सकता है। जिसके हाथ मे नहीं है, उससे कहना 
व्यर्थ है। मनुष्य को दाता की नाडी का परिज्ञान होना चाहिए। हम आपसे 
कहते है कि अमुक काम करना है तो आप लोग सुन करके माथा नीचा कर लेते 
हैं। परन्तु हमे तो हर एक की नस देखनी पडती है कि कहा दवाने पर काम 
सिद्ध होगा । कहने का सार यही है जहा जिस प्रकार से कार्य सम्पन्न होने की 
सभावना हो, वहा उसी प्रकार से अवसर देखकर कार्य सिद्ध कर लेना चाहिए । 
घर मे यदि पुरुष चतुर है तो वह घर का काम चला सकता है और यदि स्त्री 


चतुर हो तो वह भी काम चला सकती है ? 
चतुर नारी 


किसी शहर मे एक श्रीमन्त सेठ रहते थे । उनकी दिसावर मे पन्द्रह सौ 
दुकाने चलती थी । घर पर सर्वे प्रकार के राजसी ठाठ-बाद थे। और शान- 
शोकत के साथ ही घर से बाहिर निकलते थे । एक बार वे हवाखोरी करके 
घर वापिस आरहे थे । उनके साथ मे सैकडो कामदार थे और हाथी घोडे भी 
चल रहे थे। इसी समय सामने से नगर के राजा की सवारी निकली | राजा 


समनन्‍्वयवाद २२९ 


होती है | तुझे तो खुशी मनानी चाहिए। यह सुनकर सेठानी ने फिर कहा--- 
कि आपने यह काम अच्छा नहीं किया है, इसका भविष्य मे आपको पता 
चलेगा । सेठजी बोले--तू व्यर्थ की आशका करती है, राजसुख और भी मिल 
गया है । अब महाराज के पास मेरा आना जाना होगा और काम-काज भी 
शामिल होंगे, जिससे मेरी धाक भी सव पर रहेगी । 

इस प्रकार सेठजी का राजा के यहा आना-जाना प्रारम्भ हो गया । सेठजी 
की दिसावरों की दुकानो से कोई बढ़िया वस्तु आती तो वे राजा के यहा 
भिजवाते | और राजा के यहा से भी बदले मे कोई न कोई वस्तु भेंट में 
आती ? इस प्रकार दोनो की मित्रता दिन-प्रति दिन घनिष्ठ होने लगी । राजा 
को किसी खास मामले भे यदि सलाह की आवश्यकता होती, तो वे सेठजी से 
लेते रहते | सेठजी की सलाह से राज-कार्यों मे लाभ भी पर्याप्त होने लगा। भाई, 
महाजन की बुद्धि केबटने की होती है। धीरे-धीरे मित्रता ने इतना गाढ रूप 
ले लिया कि महाराज हर मामले मे सेठजी के साथ ही विचार-विनिमय करने 
लगे । यह देखकर दीवान ने सोचा कि यह वनिया राजा के कानो में लग गया 
है, तो फिर हमारा यहा रहना कठिन है । मब कोई ऐसा उपाय करना चाहिए 
कि इसका यहा से सम्बन्ध-विच्छेद हो जाय तो ठीक रहे । अन्यथा हम सब 
कामदारो के विस्तर गोल हो जावेंगे । 

एक दिन अवसर देखकर दीवान ने राजा से कहा--महाराज, आजकल 
आप राज्य का काम-काज नही देखते हैं और सेठजी के भरोसे ही सब कुछ 
छोड दिया है, सो ठोक नही है । क्योंकि नीति मे कहा है-- 


तुलसो फंबहु न फीजिए, वणिक-पुत्र विश्वास । 
घीरप देके घन हरे, रहे दास फा दास ॥ 


दीवान की बात सुनकर महाराज बोले--दीवानजी, आप यह क्‍या उल्टी 
वात कह रहे है । देखते नही कि राज्य में प्रति वर्ष जो लाखो का घाटा रहता 
घा, वह उनकी सलाह से पूरा हो गया है और अब राज्य को लाखों का मुनाफा 
हो रहा है। सेठ को भाग्यवानी वडी प्रवल है, वह्‌ जो सलाह देता है, उसमे 
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तू बडा सौभाग्यशाली है जो राजा ने तुझे अपना मित्र बनाया है। इसके 
पश्चातू सामान्य शिष्टाचार के पश्चात्‌ दोनो अपने-अपने महलो पर चले गये। 


सेठजी ने घर पहुचकर हाथ-मु ह धोया और भोजन के लिए बाजोट पर 
विराज गये । परोसगारी करते समय सेठानी की हृष्टि सेठजी की पग्रडी पर 
गई । पगडी पर सदा के समान पेच नही दिखाई दिये । सेठजी मरोडदार पेच 
लगाते थे । भाई, जिसके हाथ मे मरोड है, उसके पेच मे भी मरोड होती है। 
सेठानी बोली---आज आपकी यह बिना मरोड वाले पेच के पगडी कैसी ” और 
आज आपके चेहरे पर इतनी खुशी कैसी दिख रही है ? सेठ ने मार्ग मे घटी 
हुई सारी घटना कह सुनाई । साथ ही उसने यह भी कहा कि मैंने महाराज से 
बहुत कुछ कहा कि मैं सेठानी जी से पूछे बिना मित्रता करने के विषय में कुछ 
नही कह सकता हु । मगर महाराज नही माने और उन्होने अपने हाथ से ही 
यह पगड-बदल दोस्ती कायम कर दी। यह सुनकर सेठानी बोली--आपने बहुत 
भूल की है । राजाओं से कभी मित्रता नहीं करनी चाहिए । इत लोगों से सदा 
इस प्रकार दूर रहना चाहिए जिस प्रकार कि अग्नि से दूर रहा जाता है। 
नीति कहती है कि--- 

'नटायन्ते हि राजानः सेव्या हव्यवहा यथा ॥ 


अर्थात्‌ राजा लोग नट के समान आचरण करते है, कभी डोरी के इस 
किनारे नाचते है और कभी उस किनारे नाचते हैं ।इन लोगो की हृष्टि बदलते 
देर नही लगती है । इनकी सगति को अग्नि के समान दूर से ही अच्छी है। 
अग्नि हमारे भोजन को पकाती है, सर्दी को दूर करती है एव अन्य और भी 
बहुत उपकार करती है, परन्तु उसे लोग दूर से ही तापते हैं, और उससे बच 
कर ही रहते है | इसी प्रकार राजाओं की सेवा भी दूर से ही करना चाहिए । 
इन लोगो के साथ की गई घनिष्ठता या मित्रता हमेशा दु ब देती है । 


राजा मित्र केन दृष्टं श्रूतं वा 


सेठानी की इन बातों को सुनकर सेठजी बोले---अरी तू तो विलकुल 
वावली सी दिखती है | राजाओ के साथ मित्रता तो पुण्यशालियों के नसीब मे 
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युक्ति समत है। पहिले आपको स्वीकृति देना चाहिए। सेठ ने मन मे हित 
होते हुए कहय--महाराज, आनेवाली इसी पचमी के दिन सर्व राज-परिवार 
के लिए सादर निमत्रण स्वीकार कीजिए । राजा ने सेठजी को स्वीकृति दे दी । 
और सेठजी हपित होते हुए अपने मकान पर आये । महाराज भी राजमहल 
चले गये । 

घर पर आते ही सेठजी ने सेठानीजी से कहा--मैं इसी पचमी के लिए 
महाराज को सपरिवार भोजन का निमत्रण दे आया हू और महाराज ने स्वी- 
कृति भी दे दी है। अत उस दिन के लिए भोजन की उत्तम से उत्तम तयारी 
होना चाहिए, जिसे देखकर महाराज भी दग रह जायें । सेठजी की वात सुनते 
ही सेठानी बोली--आपकी वुद्धि को क्‍या हो गया है ” दिन आनन्द से वीत 
रहे है, तो उसमे अपने ही हाथ से क्यो आग लगाकर नष्ट करते हो ? भरे, 
राजा का घर के ऊपर बोलना ही बुरा है, फिर उसे घर के भीतर बुलाना तो 
और भी अधिक अनर्थकारक है। राजा लोगो से तो दूर की मित्रता ही 
भली होती है। उन्हें अपना घर कभी नही दिखाना चाहिए | इन लोगो के 
भाव पलटते देर नही लगती है। सेठानी की वात सुनकर सेठ बोला--तुम तो 
भली वात मे भी बुराई ही देखती हो । जानती नही कि यदि राजा प्रसन्न हो 
जाय, तो साधारण मनुष्य को भी निहाल कर देता है। कहा भी है कि “राजा 
प्रसन्‍न॑ गजभूमिदान! राजा जिस पर प्रसन्न हो जाय तो उसे हाथी-घोडे और 
जमीन-जागीर दे देता है। यदि महाराज की अपने ऊपर प्रसन्नता वनी रहेगी, 
तो आगे अपन और भी अधिक फूलें-फलेंगे | सेठानी ने वहुत कुछ समझाया । 
पर सेठ के गले एक वात भी नहीं उतरी। उल्टा उसे यह कहकर निरुत्तर 
कर दिया कि अव तो मैं निमन्रण दे आया हू, उसे तो पूरा करना ही पडेंगा ? 
कया दिया हुआ निमन्रण भी वापिस लिया जाता है ? देखो--केवल तीन दिन 
शेप है । इस बीच में सवे प्रकार की अच्छो से मच्छी तैयारी होना चाहिए । 
यदि तू तैयारी करने से इनकार करती है, तो मैं वाहिर ही वगीचे में तैयारी 
फरा लूगा । पर इसमे तेरी शोभा नही रहेगी । सेठजी की यह वात सुनकर 
सेठानी वोली--यदि मुझसे तैयारी कराना चाहते हैँ तो आप सारे गाव को 
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सदा ही विजय, यश और लाभ तीनो की प्राप्ति हो रही है अत आपकी बात 
मैं कैसे सच मान सकता हूं । 

दीवान सोचने लगा--सेठ ने महाराज को सर्व ओर से अपने वश में कर 
लिया है । अत महाराज उसके विरुद्ध कोई बात सुनने वाले नही है । अब और 
कोई उपाय सोचना चाहिये जिससे कि सेठ की सत्ता यहा से हटे । अत एक 
दिन अवसर पाकर उसने महाराज से कहा--सेठजी के यहा से नित्य कोई न 
कोई नयी भेट आती रहती है । परन्तु आपने तो उनको कभी जल-पान के 
लिए भी नही बुलाया है । मित्रता के लिए जैसे अपनी गुप्त बात कहना और 
मित्र की गुप्त वात सुनना और परस्पर मे उचित सलाह देना आवश्यक है, 
उसी प्रकार खाना-खिलाना और देना-लेना भी आवश्यक है। नीति मे 
कहा है--- 

ददाति प्रतिगृह्लाति, गुह्ममाख्याति प्रृच्छति । 
भुक्त भोजयते चेव षडेते प्रीतिलक्षणम्‌ ॥ 

महाराज, मित्र को भेट देना और उसकी भेट को स्वीकार करना, अपने 
सुख-दु ख की गुप्त बात मित्र से कहना और उसके सुख-दु ख की गुप्त बात 
पूछना जैसे मित्र के साथ प्रीति बढाती है, उसी प्रकार मित्र को खिलाना और 
उसके यहा खाना-पीना भी प्रीति को बढाता है। इसलिए महाराज, एकबार 
तो आप सेठजी को प्रीतिभोज दीजिए । राजा साहव यह सुनकर हित होकर 
बोले - दीवानजी, आपका कहना बिलकुल सत्य है। उन्हे आज ही कल के 
भोजन के लिए आमत्रित करो । 

सायकाल के समय महाराज हवाखोरी के लिए गये। सेठजी भी हवा- 
खाने के लिए गये हुए थे । अत नगर के बाहिर ही दोनो का आमना-सामना 
हो गया। साधारण शिष्टाचार के पश्चात्‌ राजा ने कहा--सेठ साहब, कल 
सपरिवार आप राजमहल में भोजन के लिए पधारिये । सेठ ने कहा--महाराज, 
मैं प्रतदित आपका ही तो खाता हु । फिर भी यदि आपका आदेश है तो उसके 
पूर्व मेरा निवेदत है कि पहिले महाराज मेरा घर पवित्र करें । पीछे आपका 
भादेश शिरोधाय है | दीवानने कहा--हा महाराज, सेठजी का कहुना बिलकुल 
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पचमी के दिन यथासमय सर्व राज-परिवार के एव नगर-निवासियों के 
साथ महाराज जी मने के लिए पघारे । सेठजी ने उन सवकी समुचित अग- 
वानी की और सवको यथास्थान भोजन के लिए वैठाया। सेठनी ने अपने 
अढार मे वीस हजार सोने के और तीस हजार चादी के थालो को निकलवाकर 
उनमे ही सबके लिए परोसगारी कराई । किसी के लिए भी पीतल के व्तेनो 
का काम नहीं था। सब थालो में सोने और चादी की कटोरिया थी । सबको 
एक सी मिठाइया, नमकीन, पूडी शाक और कचौडिया-पकौडिया प्रोसी गई । 
सारे भोजन करने वाले सेठजी की रसोई की प्रशसा करने लगे । जव सवकी 
परोसगारी हो गई, तब सेठजी ने महाराज से भोजन प्रारम्भ करने के लिए 
प्रार्थना की । महाराज के भोजन प्रारम्भ करने के साथ ही सबने भोजन करना 
प्रारम्भ कर दिया। सहसा महाराज की नजर अपने सामने बैठे दीवानजी के 
ऊपर गई । वे सेठजी का यह ठाठ-बाट देखकर के आश्चरय-चकित होकर चित्र- 
लिखित से रह गये । ईर्ष्या से उनका हुदय जलने लगा और हाथ में उठाया 
लड्डू हाथ मे ही रह गया । तब महाराज ने कहा--दीवानजी, क्‍या नीद आ 
रही है ” खाना तो प्रारम्भ करो | दीवान बोला--महाराज, मैं कैसे खाऊ ? 
मेरा तो माथा ओर पेट दुख रहा है ? 


भाइयो, सचाई तो यह है कि ईर्ष्या से ग्रास उसके लिए मुख मे देना दूभर 
हो गया | मगर राजा साहव से अपने मन की वात कैसे कहे |! इसलिए शिर 
और पेट के दर्द का वहाना लेकर महाराज से उक्त वात कही--महाराज ने 
कहा--जो कुछ भी अनुकूल पडे, वही खाओो । वह खाने का अभिनय करता 
हुआ बोला--महाराज, सेठजो ने आपको यह पार्टों आपकी नाक काटने के 
लिए दी है ? राज्य मे कभी आपको नगर-भोज का अवसर आता है तो दो 
कौडी की पत्तलो मे ज्माते हैं। जवकि यह सेठ पचास हजार मनुष्यों को सोने- 
चादी के धालो में जिमा रहा है। अब यदि आप मेरी वात मानें तो इन मव 
थालो दे मय कटोरी गिलासो के राज भण्डार मे पहुचा दिया जावे | इसे 
अपने वैभव का बहुत गवे हो रहा है। जब तक इसकी नस नही दावी जायगी, 
तव तक यह जाप पर हावी होता जायगा । आज तो इसने इस प्रकार वी पार्टी 
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निमन्रण दे देवे, इसमे अपने घर की शोभा है। सेठ ने कहा--इतने हजारो 
मनुष्यों के भोजन की व्यवस्था कर लोगी ? सेठानी बोली--घर मे किस बात 
का घाटा है ” सेठ बोला--अरी, तीन दिन मे हजारो की व्यवस्था कैसे करेगी ! 
सेठानी बोली-आपको इस बात की चिन्ता करने की आवश्यकता नही है। सबको 
न्योता देवा आपका काम है और सबको जिमाना मेरा काम है। कहो भाइयो, 
एक वह भी स्त्री है जो हजारो को खिलाने का भार अपने ऊपर लेती है और 
एक आपकी भी देविया है, यदि पच्चीस मेहमानों को घर ले जाओ तो वापिस 
उल्टे पैरो ही उतारना पडता है। 

अब सेठजी दुकान पर गये और मुनीसजी से कहा---सारे शहर मे निमत्रण 
दे दो कि इसी पचमी के दिन सबका मय पाहुनो के यहा निमत्रण है। उस 
दिन किसी के यहाँ चूल्हा नही जलेगा | मुनीम ते प्रसन्‍न होकर कहा--आप 
ने यह बहुत उत्तम विचार किया है। मैं सबके यहा निमत्रण भिजवाने की 
व्यवस्था करता हु । तत्पश्चात्‌ उसने सभी जातियों के मुखिया लोगो को 
बुलवाया और उनसे कहा--इसी पचमी के दिन सेठ साहब का विचार सारे 
शहर को प्रीतिभोज देने का है। अत. आप लोग अपनी-अपनी जाति में निमत्रण 
दिला देवे और पचमी के दिन बुलाने और सबको खिलाने-पिलाने की व्यवस्था 
का भार मजूर करे । सबने इसे सह स्वीकार किया । 

पचमी के दिन प्रोतिभोज की सारे शहर मे धूम मच गई | इधर सेठानी 
ने भी तेयारी मे कोई कसर नही रखी । वे समझती थी कि घर की शोभा तो 
स्‍त्री की चतराई और घर की सुघड व्यवस्था से है। फिर अनेक पीढियो के 
बाद नगर-भोज का यह सुअवसर मुझे प्राप्त हो रहा है । दैव ने भी सर्व प्रकार 
से घर भरा-पूरा कर रखा है। फिर मैं क्यो कजूसी करू ? क्‍या इस अपार 
धन-दौलत को मैं यः सेठजी अपनी छाती पर बाघ करके ले जायेगे ? 

सेठजी ने भी हवेली के भीतर और बाहिर लोगो के बैठने की समुचित 
व्यवस्था की । सडको पर कनातें और शामियाने लगवा दिये गये, स्थान-स्थान 
पर हरे भरे गमले आदि रखवा दिये और महाराज एवं राज-परिवार के बैठने 
के लिए अपनी बैठक को विशेष रूप से सजा दिया गया । 


समन्वयवाद श्र 


किरानेवालो को किराने की, कपडेवालो को कपडो की, एवं बतंन जो अपने 
घर नही थे, उनकी सूची वर्तन वालो को लिखा दी। इसी प्रकार अनाज के 
व्यापारियों को गेहू, चना, उडद-मू ग आदि का परिमाण लिखा दिया और उन्हें 
विदा कर दिया । 


यथासमय महाराज के यहा वारात आई और बाईराजा का विवाह घूम- 
धाम के साथ सम्पन्न हो गया । तब राजा ने दीवान से कहा कि विवाह तो हो 
गया है, अब सेठजी का माल कैसे हजम किया जाय ? न्याय के अनुसार तो 
सव बर्तनादि वापिस करना चाहिए । इस प्रकार चौडे धाडा तो नही डाला जा 
सकता है| दीवान ने कहा---महाराज, आप इस बात की चिन्ता न कीजिए । 
में सव उपाय कर लू गा, यह कहकर उसने सेठजी को बुलाकर कहा--सेठजी, 
आप जैसे श्रीमन्‍्त की कृपा से वाईराजा की शादी सानन्द हो गईं है और 
महाराज को भरपूर यश भी मिल गया है। अब आप विवाह के अनुरूप यदि 
दायजा दिया जावे तो ठीक रहेगा । सेठ ने कहा-दीवान साहव, जो आप आज्ञा 
करें, वह मैं देने के लिए तैयार हू। दीवान ने कहा---और तो सव दान-दहेज 
तैयार कर लिया गया है। केवल चार गहनो की कमी है। सेठ ने कहा--- 
उनके नाम बतलाइये---मैं उनको लाकर सेवा मे हाजिर करू गा। दीवान ने 
कहा--एक भोला, एक डाह्या, एक कपटी और एक नमक हराम । इन चार 
गहनो को दहेज में देने की आवश्यकता है । सेठजी इन गहनो के नाम सुनकर 
बहुत चकराये और सोचने लगे--इनके तो मैंने आज तक नाम भी नही सुने 
हैं । फिर कुछ विचारकर बोले---इनके लिए समय को कुछ सुविधा दी जाय । 
महाराज ने चारो गहनो को लाने के लिए एक मास का समय दे दिया। 
दीवान बोला--महाराज, इतने समय तक वारात कँसे रोकी जा सकती है ? 
इसलिए बारात को विदा कर दिया जादे | केवल वाईराजा और वीदराज को 
रोक लिया जावे । उनको एक मास के पश्चात्‌ दहेज के साथ विदा कर देंगे । 
उसने सेठजी से कहा--एक मान के भीतर चारो गहने आ जाने चाहिए। 
सेठजी 'हा' भरकर घर चले आये। 

दुकान पर आपार उन्होंने मुनीमजी से कहा--महाराज को वाई राजा के 
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देकर आपका अपमान किया है। कल और कोई उपाय से आपको यह नीचा 
दिखायेगा । अत शत्रु को उठते ही दबा देना चाहिए, अन्यथा पीछे उसको 
दबाना कठिन होता है। राजा ने बातो को ध्यान से सुना और सिर हिलाकर 
अपनी मूक सम्मति दीवान को दे दी । 

जब सारे लोग भोजन कर चुके तो सेठजी ने सब को पान-सुपारी दिलाई 
ओर स्वय पानदान लेकर महाराज के सामने उपस्थित हुए तथा उनकी समुचित 
नजर न्यौछावर की । महाराज भी ऊपरी प्रसन्नता दिखाते हुए राजमहल चले गये। 


दूसरे दिन महाराज ने एकान्त मे दीवानजी को बुलाकर पूछा--कहो क्या 
सलाह है ” उसने कहा--महाराज, बाईजी लाल बडी हो गई है । अब उनकी 
शादी की तैयारी करनी है। अत उसके बहाने से सेठजी के यहा से सोने-चादी 
के सब थाल मय कटोरी गिलासो के मगवालिये जावें। पीछे देना तो अपने 
हाथ की बात है। 

हवाखोरी के समय राजा साहब ने सेठजी को बगीचे मे बुलाया । सेठजी 
गये और अभिवादन करके बोले---महाराज, क्या आज्ञा है ? राजा ने कहा-- 
सेठजी, बाईराजा का विवाह करना है। सेठजी ने कहा---महाराज, विवाह का 
सारा ख्च मैं उठाऊगा। महाराज, बोले--यह तो आपकी #पा है । परन्तु 
मुझे शादी के लिए बर्तन-भाडो की आवश्यकता है । सेठजी ने कहा---आपको 
जिन बतेनो की भी आवश्यकता हो, वो मेरे यहा से मगवा सकते हैं | यह 
सुनते ही दीवान ने वर्तनो की सूची जेब मे से निकालकर महाराज के हाथ में 
दे दी। उन्होने सेठजी को देते हुए कहा--इसके मुताबिक सब वर्तेत राजमहल 
मे भिजवा दीजिए। और जो अन्य वस्तुए आपके यहाँ नही हो, उन्हें 
वाजार से खरीद करके भिजवा दीजिए | सेठजी सबको भिजवाने की हा 
भरकर अपने घर लौट आये । फिर दुकान पर जाकर उन्होने सब व्यापारियो 
को वुलवाया और उनसे कहा--महाराज की वाईराजा का विवाह होना है । 
उसके लिए इस-इस सामान की महाराज को आवश्यकता है, सो आप लोग, 
यह सामान राजमहल भिजवा देवें और सबके रुपयो का भुगतान मैं करू गा । 
ऐसा कहकर उन्होंने घी-शककर वालो को घी-शक्कर की तोल लिखा दी, 


छ 
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भ्े बताइये । मैं सर्वे सभव उपाय करूगी। कई वार पूछने के बाद सेठजी 
गा वताऊ ? तूने जो कहा था, वही सच हुआ ? सेठानी ने दिलासा 
देते हुए कहा--आखिर, में सुन्‌ तो सही कि वात क्या है ? तव सेठ ने सारी 
बातें सेठानी को कह सुनाई । और कहा कि आज हुक्म मिला है कि यदि 
पन्द्रहवें दिन ये चारो गहने नही दिए तो घर-वार जप्त कर लिया जायगा। 
सेठानी वोली--आपको किसी प्रकार की चिता करने की आवश्यकत्ता नही है । 
ये चारो गहने तो कभी से मेरी तिजोडी मे रखे हैं। आप तो आनन्द से खाइए 
पीजिए और आराम कीजिए । सेठजी बोले--अरी, क्या तू भी मेरे साथ मजाक 
कर रही है ? मेरे तो प्राण सकट मे पडे हैं ? सत्य वता, क्या गहने तिलोड़ी 
में तैयार रखे है ? सेठानी ने कहा--नाथ, क्‍या ऐसे सकट के समय भी कोई 
भली-स्जी अपने स्वामी के साथ मजाक कर सकती है ? आप विलदुल निश्चित्त 
रहे ” समय पर चारो गहने राज-भवन पहुचा दिये जावेंगे। चेला्ी के ऐसे 





आश्वासन एव प्रेम भरे मधुर वचनो को सुनकर बहुत घान्ति मिली।॥ सेठानी 
ने कहा--आप घिलकुल निश्चित होकर राज-दरवार ने जाते-जाते रहें । दूसरे 
दिन जब सेठजी प्रसन्न चित्त राज-सभा मे गये तो राजा ने दीठान से सहा-- 


न््र 


अरे, वतिया तो आज खुश नजर आ रहा है ? इसे गहने मित्र गये प्रदीद होते 
है ” दीवान वोला--महाराज, आप तो राजमद से नक्त धर 
के मद से उन्मत्त है। वे गहने तो स्वप्न में भी कहें प्राप्व नहीं हो सच्चे हैं। 





दीवान की वात सुनकर राजा ने मन ही मन उन्दोष की झांच ली । 





जब एक मास पूर्ण हो गया, तव इक्त्ीसवें दिन छेठ ने 
वे चारो गहने दो, जिन्हे लेकर मैं राज्जन्मर में जाऊ 


अन्ननन्शार न जाऊ 


जत5 


है श 
। 
४! 
है 


वे गहने आप नही, क्ितु में ही देकर सड-दर्वार जाऊंनी। इतसे में ही 
राजा के भेजे चाए घुद्सदार ह्य पहुे और 
पधारिये और वे 
पात है और 


. हे 
के 


0]! 
! /00, 

8 
न 


> सवारो 
हाथ से महायद को पेंट करेंगी। चारोएँ 


वापिन जार सेट ऊा उझ >> जा 
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लिए दहेज देने को इन चार गहनो की आवश्यकता है, अत इनको बाजार से 
खरीद कर मगा लिया जाय । मुनीस ने कहा--ये गहने तो यहा नही मिलेंगे । 
तब सेठ ने कहा--अच्छा दिसावर मे जो अपनी पन्द्रह सौ दुकाने है, उनको 
लिख दो किये चारो गहने खरीदकर जल्दी से जल्दी यहा भिजवा दिये 
जावे । सेठजी के हुक्म के साथ ही सब दुकानों को पत्र लिखा दिये गये । पन्द्रह 
दिन मे सब दुकानों से उत्तर आ गया । सब मे शब्द न्यारे-न्यारे होने पर भी 
सार बात एक ही लिखी थी। मुनीम ने सब पत्रों की फाइल सेठजी के हाथ 
मे दे दी । उन सब मे यही लिखा था कि “मुनीम-साहब, आपका पत्र मिला । 
पढ़कर बहुत दुख हुआ। ऐसा मालूम पडता है कि सेठ साहब का दिमाग 
खराव हो गया है । इसलिए आप अच्छ वैद्यो से उनका इलाज करावे । अन्यथा 
सारा कारोबार समाप्त होते देर नहीं लगेगी। राजी खुशी के समाचार 
तुरन्त देवे ।” 

सेठजी ने सब पन्नों को उलट-पुलट कर देखा । सब मे एक ही बात लिखी 
थी। वे बढ़े असमजस में पडे। अब मैं क्या करू ? वे राज-दरबार मे गये, 
परन्तु मुख अत्यन्त उदास था । दीवान उन्हे देखकर जान गया कि मेरी करा- 
मात काम कर रही है। उसने सेठजी से पूछा--क्या चारो गहने तैयार हैं ” 
सेठ ने कहा--हा प्रयत्न कर रहा हू । दीवान बोला--सेठजी, केवल पद्धह 
दिन शेप है। यदि तीसवे दिन वे गहने नहीं आये, तो आपका सब घर-बार 
जप्त कर लिया जायगा । यह महाराज का हुक्म है । 

सेठजी राज-दरवार से घर पर आये । और अपनी बैठक मे जाकर बेहोश 
होकर पड गये । पता चलते ही सेठानीजी आई और सेठजी को वेहोश देखकर 
वैद्यनी को बुलाया । शीतलोपचार किया गया । वैद्य ने कहा--नाडी की गति- 
विधि तो ठीक है | कुछ गर्मी वढी हुई है सो शीतलोपचार से थोडी देर मे ठीक 
हो जायेंगे । जीतलोपचार से कुछ शान्ति मिली और सेठजी ने आखे खोली । 
सेठानी ने पूछा--आपकी तबियत कंसी है ? सेठानी के शब्द सुनते ही सेठजी 
की आखों से आसू गिरने लगे और कुछ बोला नहीं गया। सेठानी ने उन्हें 
प्रीरज वधाते और माथे पर हाथ फेरते हुए कहा--घबड़ाने की क्या बात हैं, 
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है | यह प्रकृति की भूल हो गई है कि उसने आपके दाढी और मूछे उत्पन्न कर 
दीहेँ। 

सेठानी की यह कटु वात सुनते ही महाराज आग-बबूला हो गये । पर क्रोध 
को दवाकर बोले--सेठानीजी, कया भग पीकर आई हो ? सेठानी ने कहा-- 
महाराज, हमारे नशेका क्या काम है ? हम तो जैनघर्म को पालने वाले हैं । 
तब राजा बोला--फिर इस प्रकार कैसे बोल रही हो । सेठानी ने कहा-- 
महाराज, मैं ठीक बोल रही हू । आपको यह कहते हुए शर्म नही आई कि मैं 
घर लूट लूगा । आपने मित्रता का अनुचित लाभ उठाया, वाई राजा की शादी 
के बहाने मेरे घर से सव सोने-चादी के वर्तत मगवा लिये  जीमन-वार 
के नाम पर बाजार से भी सारा सामान हमारे ही हारा मगवाया ! और अब 
दहेज के नाम पर इन गहनो के बहाने हमारे घर को लूटना चाहते हैं ? 


सेठानी के ये कठोर वचन सुनकर महाराज आपे से वाहिर हो गये और 
घबोले---अरी, तुपचाप गहने देती है, या नही ? अन्यथा तेरा सिर उडवा दिया 
जायगा। यह सुनकर सेठानी भी उत्तेजित होकर बोली--महाराज, आपने 
जीवन भर मविखया ही मारी होगी ? अन्यथा वतलाइये--कितनों के सिर 
उडाये है ? पहिले उनके नाम बतावे फिर मेरे सिर पर हाथ उठाने का साहस 
फरे । आपने गहने मांगे है, उन्हें लीजिए न ? यह कहकर सेठानी ने अपनी 
नौकरानी से कहा--अरो छोकरो, मेरा गहनों का केस ला। उसने लाकर सेठानी 
फे हाथ में दे दिया। केस के मखमल के ऊपर सोने के तारके साथ होरान्पन्ना 
जदे हुए थे । यह देखकर राजा और दीवान दोनों ही चकित रह गये । दीवान 
बोला--सेठानीजी, यहा जाकर गहने दो | सेठानी बोलो--में नहीं जा सकती । 
तुम मागते हो सो आकर ले जाबो। याचक ही दाता के बाये जाकर हाथ 
पसारता है । तब राजा स्वय उठकर मेठानी के सामने गये और बोलें--लाओ 
घारो गहने । सेठानी ने वह्ा--सभालिये चारो गहने-- 
भोलो म्हारो पर-धणो, डाहो राजा हू । 
एपटो मंदो पायरो, नमश्हरामों तू ॥ 
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तत्पश्चातू सेठजी दरबारी पोशाक पहिन कर राज-दरवार मे पहुचे । 
दीवान ने पूछा---क्या आप गहने लाये है ” सेठ बोला--कोन से गहने ? 
दीवान ने कहा--भोला, डाह्मया, कपटी और नमक हराम । सेठ ने उत्तर दिया 
>-ये गहने तो सेठानीजी के पास है । वे ही आकर स्वय देगी । तब दीवान ने 
सेठानी को बुलाने के लिए दासियो को भेजा। सेठानी पहिले से ही सज-धज 
कर तैयार बैठी थी । दासियो के पहुचते ही वह ठाठ-बाट से पालकी मे बैठकर 
के घर से चली । इधर राज-सभा मे लोग आपस मे चर्चा कर रहे है कि कौन 
से अद्भुत आभूषण है, हमने तो उनका नाम भी नहीं सुना ” इसलिए सब 
लोग वडी उत्सुकतापृर्वक सेठानी की आने प्रतीक्षा कर रहे थे। इसी समय 
सेठानीजी की सवारी राज-दरबार मे पहुची । और उन्होने पालकी में से उतर 
कर सभा मे प्रवेश किया । सारे सभासद विस्फारित नेत्रो से सेठानी की ओर 
देखने लगे । 


सेठानी ने राजा के सामने जाकर उनका यथोचित अभिवादन किया 
और पूछा कि कौन से चार गहने चाहिए है ” उनके नाम बतलाइये । दीवान 
बोला-भोला, डाह्या, कपटी और नमकहराम । ये नाम सुनते ही सेठानी ने 
कहा--महाराज, चारो ही आभूषण तैयार है। उनका इतना बहुमूल्य जडाव 
है कि आपके सारे राज्य के वेच देने पर भी उनकी कीमत पूरी नही होगी । 
यह सुनते ही सब लोगो का मुह उतर गया। और सोचने लगे कि अब क्या 
होगा ? सेठानो फिर बोली---सव गहनो की कीमत मय मूल व्याज के पाई-पाईं 
देती होगी | गहने मेरे पास तैयार है, परन्तु उन्हे देने से पहिले मेरी एक विनती 
सुनली जाए-- 

तुम दीसत के नर, दीसत हो, पर लच्छन तो पशु के सब्वहिये, 

खावत पीवत सोवत बेठत, रह्यो घर मे वन जात सरहिये । 

रात रही परभात चले सुन्दर यो नितभार वही ये, 

और तो लचक्छन आन मिले, सिर्फ दोय कमी सिर सींगरु पुछ नहींये ॥ 

महाराज, आप देखने मे तो मनुप्य है, बाकी सारे लक्षण तो पशु के हैं | 
कमी है तो केवल यही कि आपके सिर पर सीग नहीं और पीछे पूछ नहीं 
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चाहिए । सेठानी के इतना कहने पर भी राजा ने यह कह कर दीवान को देश 
से निकाल दिया कि यह दीवानगिरी के योग्य नही है । 

भाइयो, कहने का सार यह है कि यदि घर की स्त्री में बुद्धि और 
चतुराई हो, तो वह विगडते को सभाल लेती हैं। घर की शोभा सुघड स्त्री से 
ही है । जहा पर स्त्री सुघठ और चतुर नही होती .है, वहा पर धर विगडते देर 
नही लगती है। इसलिए मनुष्य को चाहिए कि विवाह के समय वह धन को न 
देखे, किन्तु कुशल वुद्धिमती कन्या को ही देखे। वयोकि सच्ची लक्ष्मी तो वही 
है। मनुप्य को भी सूझ-वूझ से काम लेना चाहिए। यदि समय पर सूझन-वूझ से 
काम न लिया जाय, तो वर्ड बडे अनर्थ हो जाते हैं। प्रत्येक व्यक्ति की प्रकृति 
भिश्न-भिन्न होती है । पर उन सव के साथ समन्वयात्मा वुद्धि से ही काम लेना 
चाहिए | यह समन्वयवाद ही जैनधर्म का मूल है । 
वि० स० २०२७ आसोज वदि १३ 
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महाराज, मेरा घर-धणी भोला था, जो आपसे मित्रता की । आप डाह 
करने वाले है ईर्ष्यालु है । जो आपकी वाई-राजा की शादी मे इतना धन लगा 
दिया, फिर भी आपको सन्‍्तोप नही हुआ । डाही (चतुर) मैं हु सो दवामाल 
वापिस ले लूगी खानेवाले है कौन ? जरा-आगे देखिये और यह मत्री कपटी है, 
ज़ो छल-प्रपच बताकर आपके द्वारा घर जप्त कराना चाहता है और आप स्वय 
नमकहरामी है जो मेरा इतना धन खा करके भी मुझे और मेरे घर को बर्बाद 
करना चाहता है ? 
सेठानी की यह फटकार सुनकर राजा और दीवान दोनों मत्र-कीलित से 
रह गये । राजा का भूत उतर गया और मनमसे सोचने लग्रे--सेठानी ने बात 
तो ठीक कही है और चारो गहने भी ठीक सभलवाये है । यह दीवान बडा 
पापी और कपटी है। उसके मायाजाल मे फसकर के मैंने यह अनुचित किया, 
जो सेठ के माल को ही हडपने की बात मनमे लाया। यदि सेठानी आकर 
आज यह भेद न खोलती तो बडा अनर्थ हो जाता । सारी सभा भी यह देखकर 
दग रह गई और सेठानी की प्रशसा करने लगी | 
तत्पश्चात्‌ राजा ने हुक्म दिया, इस बेईमान दीवान को डडे मारते हुए ले 
जाओ और जेलखाने मे बन्द कर दो। फिर राजा ने चू दडी मगवाई और 
सेठानी को उडाते हुए कहा--बहिन, तू ने आज मेरे राज्य की लाज रख दी । 
अन्यथा दुनिया मेरे मुख पर थूकती । उससे राजा ने माफी मागी और सेठ के 
सब चादी के वर्तेत आदि वापिस भिजवा करके सेठ-सेठानी को विदा ,किया । 
पीछे विवाह मे जितना भी खर्च हुआ था, वह पाई-पाई हिसाब करके सेठ के 
यहा भिजवा दिया । और दीवान को फासी पर चढाने का हुक्म दिया | तब 
सेठानी ने कहा--महाराज, इसे क्षमा किया जाए। इसमे केवल इसी का अप- 
राध नही है, सभी की भूल है । मेरे निमित्त से किसी के प्राण जावे, यह मैं 
नही चाहती हू । यदि फासी पर चढे गे, तो तीनों ही चढेगे ? मेरे धनी ने 
मित्रता करने की भूल क्यो की ? दीवान ने कपटाई क्यो की और आपने नत्मक- 
हरामी के भाव क्यो किये ? अत यह प्रथम बार सब से अपराध हुआ है सो मैं 
सबको क्षमा करती हू । आगे से सबको अपने-अपने कतंव्य का ध्याव रखना 
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के लिए सुसदायी हो और उनकी उन्नति करे । जिसके द्वारा लोगो का अमन 
फायम रहे । इस प्रकार लोकपाल अपनी शक्ति के अनुसार अपने कर्तव्य का 
पालन करता है। जब उसकी शक्ति कुण्ठित हो जाती है, अथवा वह अपने 
कतंव्य को भली-भाति निर्वाह नहीं कर पाता है, तव उसकी पुकार इन्द्र के 
पास होती है और फिर उन्द्र उसकी समुचित व्यवस्था करता है । 
पेटपाल 

लोकपाल के समान राज्यपाल या प्रदेशपाल हैं। उनके भी अधीन जिला- 
पाल, नगरपाल और ग्रामपाल आदि होते है । साथ ही सर्वेत्र पेटपाल भी होते 
है। भाई पेटपाल तो सारा समार ही बना हुआ है। आप जिघर भी हृष्टि- 
पात करेंगे, उधर ही आपको पेटपाल दिखाई देंगे । पेट की प्रति पालना करने 
में यद्यपि सबको भले-वुरे का विचार रखना चाहिए। तथापि यदि उनसे कहा 
जाय कि भाई, अनीति मे तो पेट की पालना नहीं करना चाहिए। तो उनका 
उत्तर होता है कि साहव, जब न्याय-नीति से निर्वाह नहीं होता है, तभी विवश 
होकर हमे जनीति का आश्रय लेना पडता हैँ। उनका यह उत्तर सुनकर पूछने 
वालो को नी चुप रह जाना पडता है। फिर भी नीतिवान्‌ पुरुष यही कहेंगे 
कि भाई, अनीति से मीरा-पूडी खाने की अपेक्षा नीति से रूखी-सूखी रोटी 
खाना सदा ही सुखदायी होता है । 

न्याय-नीति से पेट भरने वालो को भी इस बात का ध्यान रखना पावश्यक 
होता है वि उतनी ही मात्रा मे भोजन किया जाय, जितना कि हजम हो सके 
जो ऋतु और प्रट्टननि के अनुवूल हो एवं सात्त्विक हो । यदि मात्रा से अधिक, 
गरिप्ठ, मादय, उत्त जब, दूषित और सडा-यला भोजन पेट में जायगा, तो पेट 
तो भरेगा, मगर स्वास्थ्य अवाय ही वियड जाथगा । इसलिए पेटपालो को भी 
एस बान था ध्यान रुपना चाहिए कि मुसे कौन सी वस्तु थाना चाहिए और 
पोमस-्सी वही ? बद्दि बह एसरा ध्यान नहीं रसेगा, सो जपने स्वास्थ्य से हाथ 
धो देदेगा | जाए जदादित्‌ जीवन में दी हाथ घोने णा अवापर भा सगना है । 
शापप्रार ग्रोमणल झा नार्या। वा भी उन्तादायित्व होता £ दि 


हि यए अपने शाम झयर नया शी नरो-नाति सार-सनाद गरे । यदि उसरी 
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सज्जनो, अभी आपके सामके लोकपाल का वर्णन आया है । लोक- 
पाल शब्द का अर्थ क्‍या है? यह भी जानना आवश्यक है। 'लोकान्‌ पालयतीति 
लोकपालः” अर्थात्‌ जो लोको-की प्रति पालना करे, उसे लोकपाल कहते हैं । 
इन्द्र ने चारो दिशाओ की रक्षा के लिए चार लोकपाल नियत किये है। उनमे 
सोमपूर्व दिशा का लोकपाल है, यम दक्षिण दिशा का, वरुण पश्चिम दिशा का 
और वैश्रवण उत्तर दिशा का लोकपाल है। जैसे आज राजस्थान, पजाब, उत्तर 
प्रदेश, विहार, बगाल, मध्यप्रदेश, आन्ध्र, मद्रास, महाराष्ट्र और सौराष्ट्र आदि 
प्रदेशों की सरकारे है और उन सरकारो के ऊपर केन्द्र की ओर से राज्यपाल 
नियुक्त है। प्रत्येक प्रदेश की व्यवस्था सचालन राज्य सरकार करती है उसका 
उत्तरदायित्व राज्यपाल पर रहता है। सरकारो के मत्रियो को शपथ ग्रहण 
कराना राज्यपाल (लोकपाल) का काम है। जब किसी प्रदेश की सरकार मे 
गडबडी होती है, तब तब विधानसभा को भग करने का अधिकार भी राज्य- 
पाल को होता है। राज्यपाल का सम्बन्ध राष्ट्रपति से रहता है। जैसे यहा 
राज्यपालो की नियुक्ति राष्ट्रपति करता है। वैसे ही देवलोक मे लोकपालो 
की नियुक्ति इन्द्र करता है। 

लोकपाल वह है जो लोक की रक्षा करे, लोक का हितावह बने, लोगो 
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का निकल भागना अवश्यम्भावी था। साथ और भी कंदी उसी मार्ग से भाग 
निकलते । फिर वे वाहिर आकर देश में पुन छृट-पाट करते और जनता त्रास 
पाती । भाई, जिसका अपने कर्तव्य-पालन पर ध्यान है, वही अपन कतेव्य ठीक 
रीति से पालन कर सकता है। यदि सभी जेलपाल सर्वत्र ऐसी सावधानी रखें 
तो कही भी कोई पड्यत्र सफल नही हो सकता । 

मात्मा के शत्रु 


भाइयो, यदि हमे भी अपनी आत्मा का रक्षण करना है तो आत्मा के जो 
शत्र्‌ है, डाकू है, वे कया पडयन्त्र रच रहे हैं, इसका भी घ्यान रखना अत्या- 
वश्यक है। परन्तु यदि हम प्रमादी रहेगे, पूर्ण सावधानी नही रखेंगे, तो उनके 
पट्यन्धों का पता नही चल सकेगा । हम अनादिकाल से असावधान रहे, इस 
लिए आज तक हमारे ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्यादि गुण लुटते चले आ रहे हैं । 
अब हम प्रमाद छोडकर अप्रमादी बनें । प्रमाद क्या है ? आत्म-स्वरूप की ओर 
लक्ष्य या दृष्टि नही रहने को प्रमाद कहते है । कितने ही लोग कहते है कि 
हम जागते है, तो कोन आ सकता है ? परन्तु मारवाड की कहावत है कि 
'जागता से ताबता अधिक अच्छा होता है । वह जागृत अवस्था में भी चोक्ना 
रहकर सर्व ओर की बातें देखता जोर सुनता रहता है। और यदि किसी ओर 

उसे घोर-डाकू आदि के जाने का अन्देसा होता है, तो तत्काल उसका उपाय 
फर लेता है । अत उसया कोई नुकसान नहीं होने पाता है । 

आत्मा के मूल शत्र्‌ है कम और उतर घत्र है क्रिया। यदि आाप को हमे 
और त्िया या ठीक रीति से बोध मही होगा तो कर्म रूपी झध् को का आान्रव 
(आना ) नहीं गक सकेगा । और जब कर्मो के आकर्ृद-द्रार खते हा हैं, तब 





उनवा सबर [रोयना) बसे सम्भव होगा ? जझद दृन प्रतिक्षण उडाघट काने 


जा 5 प्र 


वाले फर्म शप्रभों शो नहीं रोक सगे, तो परहिले के आजर भीदर घुसे हुए 





पि्स हैसे सदेंसे ? हू्रल 2. ४ स 
पर्मो की निर्यय इसे कर स्वंगे ? हर्मर उन्‍हें व्वादिरद कँचे निक्मल सके ? 

कि / 
इस प्रगार जब समर कोएे निजंते नहीं श+ हब आत्मा अगों से मच्ठ केसे ह्दो 


सतरेशा ? बयोशि रत्याएं शारक्र शा रण ॥ सं 


'एन्य हेलभाव-निरानपाा इल्चजनीविल्मरोल्नी मोल. 7 


री 353 
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व्यवस्था मे कोई खराबी या गडबडी पैदा होती है, तो उसका दड उसे भोगना 
पडता है । यही बात राज्यपाल के विषय मे भी जानती चाहिए । वह अपने सारे 
राज्य की पूर्ण रूप से सभाल रखता है और कोई वैधानिक सकट नही उत्पन्न होने 
देता । राष्ट्रपति के ऊपर सारे राष्ट्र का उत्तरदायित्व रहता है और वह सर्व 
राज्यपालो के कार्यों पर दृष्टि रखता है । 

आत्मपाल फौन ? 


भाइयो, अब मैं आपसे पूछता हु कि आपने इतने प्रकार के 'पाल' तो 
देखे । परन्तु क्या कभी “आत्मपाल' भी देखा है, या उसका नाम भी सुना 
है ? अरे, अन्यपाल सदा स्थिर रहनेवाले नही है। किन्तु यह आत्मा स्थिर है 
ओर उसकी प्रतिपालना करने वाला भी स्थिर है । इसलिए हमे 'त्मपाल' 
बनने की नितानत आवश्यकता है। 

आप लोग पूछेंगे कि आत्मपाल' किसे कहते हैं। भाई, इसका उत्तर यह 
है कि जिन-जिन कार्यो से ये आत्मा का अहित होता है, आत्मा ससार-समुद्र मे 
डूबता है और दु खो को पाता है, उन-उन सर्व कार्यों से आत्मा की जो प्रति- 
पालना करे--रक्षा करे--उसे आत्मपाल कहते है | आत्मपाल सदा सतर्क और 
सावधान रहता है और सर्व ओर दृष्टि रखता है कि मेरे भीतर कोई दुर्भाव 
रूप शत्रु तो प्रवेश नही कर रहा है और कोई मेरे विरुद्ध पड़यत्र तो नही रच 
रहा है। जैसे अभी दो दिन पूर्व यह समाचार-पत्रो मे प्रकाशित हुआ कि 
जोधपुर जेल मे आजीवन कंद की सजा भोगनेवाले कुछ डाकू कैदियो ने जेल 
के अधिकारियों से मिलकर और पुलिस का सहयोग पाकर के लोहे के सीकचे 
काटनेवाले औजार दिन मे मगालिए और लोगो की दृष्टि से बचाने के लिए 
उन्हे घूल मे छिपा दिया । उनका उद्दे श्य रात मे अपनी वेडियो और जेल के 
सीकचो को काटकर भागने का था | परन्तु जेल का प्रधान अधिकारी सूक्ष्म 
हृष्टि वाला था, उसे इस पड्यत्र का पता लग गया और ठीक समय पर उसने 
कलेक्टर को सूचितकर बुला लिया और वे सब औजार पकड लिये गये । भाई, 
वह अधिकारी जब अपने कत्तंव्य-पालन में पूर्ण सतर्क एव सजग था, तव उन 


लोगो का पदड्यत्र सफल नहीं हो सका | यदि वह सावधान न होता, तो डाकुओ 
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है, जो कि अधर में हो लटकता रह गया था । और हमे यह छटपटी लग 
रही है कि कर्मो का नाश कव हो बोर मुक्ति कब प्राप्त हो। हमारा मन नही 
होने पर भी यहा आकर फस गये हैं, तो हम भी न यहा के रहे और वहा के 
ही रहे और उस प्रकार आपके समान हम भी बीच में ही गोते खा रहे हैं । 
और गोते खिलानेवाला है यह प्रमाद । जब हम इस प्रमाद को जीतेंगे, तभी 
कोई काम सावचेती मे हो सकता है। कहिए, क्‍या किसी को अपने घर का 
भी ध्यान है ? अरे, आप लोग तो पर्यायवुद्धि जीव हैं कि जहा गये, वही के 
होकर के रह गये । 


आज वाई बहिने और भाई मिले । उनसे मैंने पूछा--आप कहा रहते हैं ? 
उन्होने कहा--महाराज साहब, हम रतनरायपुर रहते हैं। जब उनके घर वहा 
हो गए, तब न तो देश का नाम रहा और न गाव का नाम रहा। न मित्रो के 
नाम रहे और न समे-सम्बन्धी साधियों के नाम रहे । परन्तु अब नाम रहा वहाँ 
पा, वहा के निवासी परीढियों से नहीं, किन्तु वर्षों से ही हो। फिर भी आप 
अपने को वही का मानने लगे । इसीप्रकार आपने जब अनादिकाल से कर्मों 
फे यहा बसेरा कर लिया, तो अपनी आत्मा की जन्मभूमि को क्‍यों याद 
फरोगे ? अब तो जहा रहते हो, उसे ही याद करोग्रे ? परन्तु भाई, याद रखो, 
जिसे जपनी आत्मा का ध्यान है, वह मनुष्य यह कभी नहीं वहेगा कि मैं यहा 
वा रहने बाला है । यह तो यही वहेगा कि मेरा घर ओर स्थान तो यह है। 
हा, बाय के लिए हम वहा रह रहे है । ऐसा वहनेवाला यहा कया प्रामाणिक 
व्यक्ति माना जा सयता है । आप व्यापार आदि के निमिन यदि कुछ समय के 
लिए यहा या पही बाहिर चले गये तो जपने हो पर वो भूल गये ? भाई, यह 
प्ररय पर और द्रव्य देष तो याद रखते है, विन्‍्तु अनादिकात से जो बात्मा 
अपना है उसे आप भूत्र जाये जौर पृदाल थे ससर्ग से पुद्यलानन्दी बन जायें 
पपा पट जाश्नय मी दात नहीं है ? पृदालों के साथ सम्दन्ध ज्ापणा शितना 
ऐी पूणाता ब्यों न हो, पास्तु छो पस्लु ययाप॑ में बपनी नहीं है, वह रभी नी रपनी 


नती हो सगतो है । जो यरचु बपनी है, वह ही सदा झपने साथ सहेगी। आत्मा 


लय 
ईब्ं 


गुण आम के झापी ए, दे हर्मो वे साथी नही है । शो शमों दे मण ज्मों 
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अर्थात्‌ कर्मों के आख्रव और बन्ध का अभाव होने से जब नवीन कर्मो का 
आना रुक जाता है और निजेंरा के हारा पूर्व-समागत कर्म झड जाते है, तभी 
सर्व कर्मों से छटकारा होता है, और उसी का नाम मोक्ष है । 


इसलिए आप लोगो को सर्व प्रथम उन कर्म शत्र्‌ओ को जानते की आव- 
श्यकता है । मूल कर्म शत्र्‌ आठ है--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, 
मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र, और अच्तराय । इन के उत्तर भेद एक सौ अडता 
लीस या एक सौ अठावन हैं । परन्तु इनके नामो से और इनके भेदो के जानकार 
मात्र होने से हम इन से नही बच सकते है। इन कर्मो की जो सूक्ष्म चाल है 
उस पर हमे हृष्टि रखनी पडेगी कि किन-किन द्वारो से कर्म आते हैं और किन- 
किन भावों से ये हमारे ऊपर अधिकार जमाकर हम पर हावी होते है, इन सब 
बातो की जानकारी भी होना चाहिए और फिर जानकारी के वाद हमे वैसा 
आचरण करना चाहिए कि जिससे हमारे भीतर कर्मो का प्रवेश ही न हो सके । 
सर्वप्रथम हमे कर्मों के आने के मार्ग को बन्द करना होगा । 
आत्मा का ध्यान किसे ? 
परन्तु आज आप लोगो को अपनी आत्मा का ध्यान कहाँ है ” आज तो 
आपका ध्यान पुदूगल पर है और दिसाबर की दुकानो पर हैं। आप यहा पर 
लोगो से मिलने का उद्दं श्य लेकर आए है, अथवा साघधु-सन्‍्तो के दर्शनों का 
भाव लेकर आए है । परन्तु आपका मन तो दिसावर में ही लगा हुआ है कि 
दुकान पर क्‍या हो रहा होगा ” बार-बार ध्यान वही पहुच रहा है। और ठहरे 
हुए यहा है । अब आप जो देश मे आकर अपने सगे-सम्बन्धियो से मिलने का 
आनन्द लेने आये थे, वह भी नही ले पा रहे है, और साधु-सन्‍्तो के समागम का, 
दर्शनो का जो लाभ लेना चाहिए, वह भी नही ले पा रहे है । क्योकि मन मे 
जल्दी वापिस जाने की आकुलता जो लग रही है, वह यहा आ करके भी आपको 
चैन (शान्ति) नही लेने दे रही है।मन मे यही भाव आ रहे है कि जितने 
लोगो से मिललिए सो मिललिए। अब बाकी से फिर देखा जायगा। इस 
प्रकार आप लोग इधर आने के लाभ से भी वचित रहे और उद्वर 
के लाभ से भी वचित रहे | आपकी अवस्था उस त्रिशकु के समान हो रही 
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है, जो कि अधर में ही लटाता रह गया घा। भौर हमें यह छटपटी लग 
रही है कि कर्मों झा नाथ कब हो और मुक्ति कब प्राप्म हो। हमारा मन नहीं 
होने पर भी यहा जाकर फस गये है, तो हम नी ने यहा फे रहे और वहा के 
ही रहे और इस प्रसार आपके समान हम भी बीच में ही गोते था रहे हैं । 
और गोते घिलानेवाला है मह प्रमाद । जब हम एस प्रमाद को जीतेंगे, तभी 
कोई काम सावचेती में हो समता है । बहिए, गया गिसी को अपने घर का 
भी घ्यान है ? अरे, आप लोग तो पययिवुद्धि जीय है कि जहा गो, यहीं के 
होकर के रह गये । 

आज कई बहिनें और भाई मिले । उनसे मैंने पूछा--आाप कहा रहने है ? 
उन्होंने कहा--महाराज साहव, हम रतनरायपुर रहते हैं । जब उनके घर वहा 
हो गए, तब न तो देश का नाम रहा और न गाव या नाम रहा। ने मित्रो के 
नाम रहे और न सग्रे-सम्बन्धी साधियों के नाम रहे । परन्तु अब नाम रहा वहां 
का, वहा के निवासी परीढियों से नहीं, किन्तु वर्षों से ही हो । फिर भी आप 
अपने को वही का मानने लगे । एसीप्रफार आपने जब अनादिकाल से कर्मों 
के यहा बसेरा कर लिया, तो अपनी आत्मा की जन्मभूमि को क्यों याद 
करोगे ? अब तो जहा रहते हो, उसे ही याद करोगे ? परन्तु भाई, याद रखो, 
जिसे अपनी आत्मा का ध्यान है, वह मनुप्य यह कभी नही कहेगा कि मैं यहा 
का रहने वाला हूँ । वह तो यही कहेगा कि मेरा घर और स्थान तो यह है। 
हा, कार्य के लिए हम वहा रह रहे हैं। ऐसा कहनेवाला यहा का प्रामाणिक 
व्यक्ति माना जा सकता है। आप व्यापार आदि के निम्ित्त यदि कुछ समय के 
लिए वहा या कही वाहिर चले गये तो अपने ही घर को भूल गये ? भाई, यह्‌ 
द्रव्य घर और द्रव्य देश तो याद रखते हैं, किन्तु अनादिकाल से जो आत्मा 
अपना है उसे आप भूल जायें और पुदुगल के सरार्ग से पुदूगलानन्दी घन जाये 
कया यह आश्चर्य की बात नही है ? पुदगलो के साथ सम्बन्ध आपका कितना 
ही पुराना वयो न हो, परन्तु जो वस्तु यथार्थ में अपनी नही है, वह कभी भी अपनी 
नही हो सकती है। जो वस्तु अपनी है, वह ही सदा अपने साथ रहेंगी | आत्मा 
के गुण आत्मा के साथी हैं, वे कर्मों के साथी नही हैं । और कर्मो के गुण कर्मों 
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अर्थात्‌ कर्मों के आस्रव और बन्ध का अभाव होने से जब नवीन कर्मों का 
आना रुक जाता है और निर्जरा के द्वारा पूब-समागत कर्म झड जाते हैं, तभी 
सर्वे कर्मो से छुटकारा होता है, और उसी का नाम मोक्ष है । 


इसलिए आप लोगो को स्व प्रथम उन कर्म शत्र्‌ओ को जानने की आव- 
श्यकता है | मूल कर्म शत्र्‌ आठ है--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, 
मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र, और अन्तराय । इन के उत्तर भेद एक सौ अडता 
लीस या एक सौ अठावन है । परन्तु इनके नामो से और इनके भेदो के जानकार 
मात्र होने से हम इन से नही बच सकते है। इन कर्मो की जो सूक्ष्म चाल है 
उस पर हमे हृष्टि रखनी पडेगी कि किन-किन द्वारो से कर्म आते है और किन- 
किन भावों से ये हमारे ऊपर अधिकार जमाकर हम पर हावी होते हैं, इन सब 
बातो की जानकारी भी होना चाहिए और फिर जानकारी के बाद हमे वैसा 
आचरण करना चाहिए कि जिससे हमारे भीतर कर्मो का प्रवेश ही त हो सके । 
सर्वप्रथम हमे कर्मों के आने के मार्ग को बन्द करना होगा । 
आत्मा का ध्यान किसे ? 
परन्तु आज आप लोगो को अपनी आत्मा का ध्यान कहाँ है ” आज तो 
आपका ध्यान पुदूगल पर है और दिसाबर की दुकानों पर हैं। आप यहा पर 
लोगो से मिलने का उद्द श्य लेकर आए हैं, अथवा साधु-सन्‍्तो के दर्शनों का 
भाव लेकर आए है । परन्तु आपका मन तो दिसावर मे ही लगा हुआ है कि 
दुकान पर क्‍या हो रहा होगा ? बार-बार ध्यान वही पहुच रहा है । और ठहरे 
हुए यहा हैं । अब आप जो देश मे आकर अपने सग्रे-सम्बन्धियो से मिलने का 
आनन्द लेने आये थे, वह भी नही ले पा रहे है, और साधु-सन्‍्तो के समागम का, 
दर्शनो का जो लाभ लेना चाहिए, वह भी नही ले पा रहे है । क्योकि मन में 
जल्दी वापिस जाने की आकुलता जो लग रही है, वह यहा आ करके भी आपको 
चैन (शान्ति) नही लेने दे रही है। मन मे यही भाव आ रहे है कि जितने 
लोगो से मिललिए सो मिललिए। अब बाकी से फिर देखा जायगा। इस 
प्रकार आप लोग इधर आने के लाभ से भी वचित रहे और उधर 
के लाभ से भी वचित रहे | आपकी अवस्था उस त्रिशकु के समान हो रही 


लोवपाल या आत्मपाल २४६ 


(प्राणातिपातिझी) | इनमें पहिलो प्रिया है 'काय्या'। काया के द्वारा कार्य 
करना । क्षपत्‌ हाथ-पर आदि से किसी काम को करना । दूसरी हे--अहिंगर- 
णिया-- हिंसा के साधनों फो लेकर काम करना | तीसरी हे--पाउसिया, फ्रोघ 
के आवेश से फझाम करना । चोथी है परितावणिया--दूसरे को सनन्‍्ताप उत्पन 
करने वाला काम करना । और पाचवी है --पाणाइवायया आर्थात्‌ दूसरे फे प्राणो 
बाग घात करना । ये पाचन प्रियाए है और प्रत्येक के पास-पाच उत्तर भेद होते 
हैं । एस प्रवार पच्चीस फ्रियाए हो जाती है । एन भग अउतालीस हजार सात 


सौ पिच्यानये (४८७६५) होते है । 


इन कर्मों के भंगो को उपयोग से सभाजने पर ज्ञात होगा कि अमुक भग 
की किया एसप्रकार हो रही है और इससे एसप्रकार फा कर्मबन्ध हो रहा 
है। उमप्रकार के कर्म-वन्ध से बचने का उपाय यही है कि उसप्रकार की 
फ्रिया न की जाय | जैसे आश्रव के ५७ भेद या हार हैं, तो सवर के भी ५७ 
ही भेद है। अर्थात्‌ कर्म के आने के एक-एक द्वार को सवर का एक-एक भेद 
रोकता है । उस प्रकार आश्रव और सवर की टक्कर होती रहती है, बयोफि वे 
परस्पर में प्रतिपक्षी है। जब जिसका वेग प्रवल होता है, तव वह उस पर 
विजय प्राप्त कर लेता है । यदि सवर का वेग जोरदार है, तो वह आस्रव को 
दवा देता है और यदि आख्रव का वेग जोरदार है, तो वह्‌ सवर को दवा देता है । 
किन्तु जब आत्म-परिणाम शक्तिसम्पन्न होकर सवर के रूप में परिणत होते है, 
तब कर्मो का आख्रव अर्थात्‌ आत्मा में प्रवेश नहीं होने पाता है । इसी को 
सूत्रकार ने कहा है--“आल्रवनिरोध' सवर“ | नवीन कर्मो के आने के निरोध 
करने को सवर कहते है । 


अब नवीन कर्मो का आन। ता बन्द हो गया, किन्तु जो पूर्वकाल में आये 
हुए कर्म आत्मा के भीतर विद्यमान हैं, उनके निकालने के लिए उनकी निर्जरा 
करनी पडती है । इस प्रकार नवीन कर्मो के आने के हानों को वन्‍्द कर देने से 
तथा पूर्व समागत कर्मो की निर्जेरा कर देने से वह छीव कर्म-भार से हलका हो 
जाता है और अपने असली निवासस्थान मोल में जा विरजता है । जहा पर 
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के सार्थी हैं । आत्मा, कर्म, क्रिया और लोक ये चारो चरबहिए हमारे सिद्धात 
में बताये है। इनमे कर्म और क्रिया इन दोनों को समझना अत्यावश्यक है 
क्योकि ये दोनो ही हमको दुख देते हैं। अत दुख देनेव।लो को ही सर्वप्रथम 
देखना और जानना है। 
कसंबन्ध के फारण 

कर्म तो आपको पहिले बतला दिए गए है। परन्तु वे कर्म जिन क्रियाओं 
से बधते है, उन्हे बतलाया जाता है--प्राणातिपात (हिंसा करना) मृषावाद 
(भ्रुठ बोलना) अदत्तादान (चोरी करना) मैथुन सेना (कुशील सेवन करना) 
परिग्रह, क्रोध, मान, माया, लोभ, राग, हूं ष, कलह, पैशुन्यता, परपरिवाद, 
रहोञ्स्याख्यान, अरति, माया मृषावाद, मिथ्यादशेनशल्य इन अठारह पापो की 
जो-जो परिणतिया है, उसे क्रिया कहते है। इन क्रियाओ द्वारा जो पुदुगल 
आत्मा मे आते हैं उसे कर्म कहते है । 

कम और किया के भेद को एक हृष्टान्त से स्पष्ट किया जाता है--जिस 
प्रकार आपके कुए की भूमि पर कपास उत्पन्न होता है तो उसे देखकर लोग 
जान लेते है कि इससे रुई निकलेगी और उससे सूत काता जायगा । और उससे 
वस्त्र बनाया जायगा | यहा पर वस्त्र के समान तो कर्म जानना चाहिए। और 
रुई निकालना और धागा कातना आदि क्रियाए है। सूत को लेकर जुलाहा 
क्या करता है ”? ताना-वाना करके वस्त्र बनाता है। ताना सीधा और वाना 
टेडी गति से चलता है। ताने को जोर नही पडता, वाने को जोर पडता है ! 
जब ताने-वाने की क्रिया पूरी हो जाती है, तब वस्त्र तैयार हो जाता है। इसी 
प्रकार पाप करने की जो प्रवृत्ति होती है, वह क्रिया है । उस क्रिया से जो वस्त्र 
के समान निर्माण होता है, उसे कर्म कहते हैं। शास्त्रों मे क्रियाओं के भेद 
पच्चीस वतलाये गये है । और उन पच्चीस क्रियाओ के बावन हजार आठ सौ 
छिहृत्तर (५२८७६) भग (उत्तर भेद) होते है । 

पाच सुल-कफ्रियाएं 

मूल क्रियाए पाच है--फाइया (कायिकी) अहिंगरणिया (आधिकरणिकी) 

पाउसिया (प्राईं पिकी) परितावणिया (पारितापनिकी) और पाणाइवाइया 
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बनना चाहिए बौर गोतमसरथामी के समान वेले-ेले पारणा करने हुए रादा 
ज्ञान-ध्यान में लोन रहने का पुरषाय प्रकट करना चाहिए । 

एक भगवती सूत्र में गौतमस्थामी ने भगवान महावीर से छत्तीस हजार 
प्रश्न पूछे है । उन्होंने अपना एक मिनट भी व्यर्थ नहीं गवाया। थे सदा ही 
भगवान्‌ में प्रश्न पूछते ही रहते थे । उनके पूछने का आशय यही था कि हमारा 


ज्षान सदा जागरक रहे और उससे हमारे साथ दूसरे श्लोताओं फी भी लाभ 


“१ 


पहुचता रहे । 


गोतमस्वामी फे प्रश्नो फा रहस्य 

गौतमस्वामी ने एक बार पुूछा--भंगवनु, द्वीन्द्रिय जीव के आयुप्य, शान, 
गृुणस्थान, योग और उपयोग कितने होते है. ? भार्ड, गौतमस्वामी बया इतने 
अन्समझ ५ उन्होंने भगवान से उतना साधारण प्रश्न किया ? गया उनके इतना 
भी ज्ञान नही था ? अरे, वे तो चौदहपूर्वों के वेत्ता थें। फिर भी पूछा कि 
द्वीन्द्रिय जीवो की आयुप्य कितनी है। उन्होंने यह प्रश्न उसलिए पूछा कि 
हमारा ज्ञान ताजा रहे, साथ ही श्रोताओ को भी ज्ञान प्राप्त हो । उन्हें तो 
ज्ञात था कि द्वीन्द्रिय जीवों की स्थिति कितनी है और यह थी ज्ञात था कि 
उनके योग और उपयोग कितने व कौन-कौन से होते हैं। भाई, इस प्रकार के 
प्रश आभीक्षण्य ज्ञानोपयोग बनाये रखने के लिए वे भगवान से उनके निर्वाण 
होने तक पूछते ही रहे | पूछने से जैसी बात याद रहती है, वैसी याद स्वय 
पढने से नही रहती है । आप लोगो ने कितनी ही पुस्तक पढी है । परन्तु वे 
सव क्या आज याद है ? नही हैं। किन्तु यदि कोई प्रश्न आपने किसी समय 
किसी विशेषज्ञानी से पूछा होगा, तो उसके द्वारा दिया गया उत्तर आपको 
आज भी याद होगा । इसलिए प्रश्न पूछना और उत्तर प्राप्त करना जैसे अपने 
कल्याण के हित मे है, इसी प्रकार दूसरों के हित मे भी है। भाई, सर्वसाधारण 
श्रोताओं को नया-नया ज्ञान देने के लिए ही गौतमस्वामी ने भगवान के छत्तीस 
हजार प्रश्न पूछे हैं । यह हमारे ऊपर उनका महान्‌ उपकार है। अन्यथा उनसे 
क्या छिपा था, कौनसी वात उन्हे अज्ञात थी ? कोई भी नही | यदि भगवान्‌ 
केवलज्नानी थे तो गौतमस्वामी पूर्ण श्रुतज्ञानी थे । ज्ञेय पदार्थों को जानने की 
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किसी प्रकार का कोई रोग, शोक आदि नही है। उस मोक्ष या शिवपद का 
वर्णन शास्त्रकारो ने इस प्रकार से किया है-- 

जन्म-जरा5ध्मय-सरणः शोकंदु खैर्भयेश्व परिसुक्तम्‌ । 

निर्वाणं. शुद्धसुखं॑ निःश्रे यसमिष्यत्ते. नित्यम्‌ ॥ 


वह शिवपद जन्म, जरा, आमय (रोग) मरण, शोक, दुख और प्ववेप्रकार 
के भयो से रहित है, वहा पर आत्तमोत्पन्न शुद्ध सुख प्राप्त है, सब प्रकार के 
वाण या शल्य से वह रहित है और नित्य स्थायी है। उसे ही ज्ञानीजन नि 
श्रे यस या निर्वाण कहते है । 

उस मोक्ष मे रहने वाले मुक्त जीव कैसे होते है। इस बात का वर्णन करते 
हुए शास्त्रकार कहते है--- 

विद्या-दशन-शक्ति-स्वास्थ्य-प्रह्लाद-तृप्ति-शुद्धियुजः । 
निरतिशया निरवधयो निःश्नं यसमावसन्ति सुखम्‌ ॥ 

उस निश्चेयस मे निवास करने वाले मुक्त जीव हीनाधिकता से रहित 
अनन्त ज्ञान, दर्शन, शक्ति (वीर्य) स्वास्थ्य, आनन्द, तृप्ति और परम विशुद्धि 
को धारण करते हुए सुखपूर्वक अनन्तकाल तक निवास करते हैं। और भी 
कहा है--- 

काले कल्पशते5पि च गते शिवाना न विक्रिया लक्ष्या । 
उत्पातो४षि यदि स्थात्‌ त्रिलोक-सम्भ्रान्तिकरणपदु ॥ 

यदि इस ससार मे तीनो लोको को उलट-पुलट कर देने वाला कोई बडा 
भारी उत्पात भी होवे, तो भी उन शिवनिवासी सिद्ध भगवन्तो के अनन्त कल्प 
काल वीत जाने पर भी कभी कोई विकार नही होगा । किन्तु वे सदा 
निजानन्दरूप अमृत का पान करते हुए अनन्तकाल तक अपने शुद्ध स्वरूप मे 
ही रहेंगे । 

भाइयो, जिन पुरुषों ने कर्म और क्रिया का भलीभाति से अध्ययन किया 
और अपनी आत्मा को उनसे सुरक्षित रखा, वे ही महापुरुष इस ससार-सागर 
से पार होकर उक्त प्रकार के मोक्ष महल में निवास करते है | जो आात्मपाल 
है, वे ही आत्मा के इस शुद्ध स्वरूप को प्राप्त करते है । हमे भी अब आत्मपाल 
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लोग एकत्रित होते है, तो भगवान फी ग्पा भी साथ रहती हे । अन्यथा रिर 
फूठते भी देर नहीं लगती है। वहा पर एक सम्प्रदाय के आचार्य ने--जब 
पयुं पण पव के अवसर पर अतगठसूम्र सुनाया जा रहा था, उसमे श्री कृष्ण का 
बर्णन आया तब-विना विवेक से यह कह दिया कि श्री कृष्ण तीसरी पृथ्वी मे 
गये है । उस दिन सभा में अन्य मतावलम्बी भी अनेक व्यक्ति बठे हुए थे और 
राज्य के मुसहीलोग भी थे । उन सबको यह वात बहुत घुरी लगी । आाज यदि 
आपके पिता या दादाजी के लिए कोई बह दे कि थे नरक गये है, तो कया यह्‌ 
बात आपको सहन होगी ? चाहे जैसा भक्त हो, परन्तु असद्य बात उसे भी 
सहन नहीं होती है । उसलिए सभा में ऐसी कटु एव अप्रिय 'भी सत्य बात नहीं 
कहना चाहिए । 

आलनन्दपुर वाल में तनसुयलालजी पाटनी पहिले दिगम्बरी थे। किन्तु 
पीढीओं से स्थानकवासी बन गये थे । एकवार वहा दिगम्बर संप्रदाय के आचार्य 
आये वे प्रथमवार ही वहा आये थे। उन्हे स्थानकवासियों से चिढ थी। 
उन्होंने तनसुखलालजी पाटनी से कहा कि तुम स्थानकवासी साधुओं को आहार 
मत दो और हाथ भी मत जोडो । यदि तुम यह नियम लो तो हम तुम्हारे घर 
का आहार ले सकते हैं । उन्होंने कहा--महाराज, आपको इस पचायत से क्‍या 
लेना-देना है । आप तो आहार के जो वत्तीस दोप है, उन्हे देखो और यदि दोप 
इृष्टिगोचर हो तो आहार मत लो । आपको कोई हें प-वर्धक वात नहीं कहनी 
चाहिए । हमारे पूर्वजो ने उन्हे (स्थानकवासी साधुओं को) माना है, और हम 
भी उन्हें मानते हैं। इसलिए आप इस वात को छोड कर आहार लीजिए.। यह 
सुनते ही उन्होंने कहा--तुम्हारे पूवंज तो नरक मे गये हैं। वे तो डूब गये, 
कभी तिर करके भी नही आवेंगे । यह सुनते ही तनसुखलालजी को गुस्सा भा 
गया, तव उन्होने कहा--महाराज, वापिस पघधारो। हमारे पूर्वज तो नरक मे 
नही गये है, परन्तु जो आपको आहार देता है, वह अवश्य नरक मे जायगा । इस 
प्रकार भाई, वहा पर वडा झगडा खडा हो गया। भरे, जचे तो आहार लो, 
अन्यथा मत लो । परन्तु ऐसे अशोभन ककंश वचन तो नहीं कहना चाहिए । 

हा, तो मैं कह रहा था कि जब उन आचार्य ने कृष्ण के सम्बन्ध मे नरक 


२५२ घवल ज्ञान-पधारा 


अपेक्षा उन दोनो के ज्ञानो मे कोई भेद नही था। यदि कोई भेद था, तो वह 
केवल प्रत्यक्ष और परोक्ष का था। भगवान्‌ अपने केवलज्ञान के द्वारा समस्त 
ज्ञेय पदार्थों को प्रत्यक्ष रूप से जानते थे ओर गौतम स्वामी अपने श्र तज्ञान के 
द्वारा उन्ही ज्ञेय पदार्थों को परोक्ष रूप से जानते थे । जैसा कि कहा है-- 
स्पाद्ाह-केवलज्ञाने सर्व तत्त्वप्रकाशने । 
भेदः साक्षादसाक्षाच्च श्र्‌ त-केवलयोमंतः ॥ 

द्वादशाज़रूप स्याह्वाद श्र्‌ तज्ञान और केवलज्ञान से दोनो ही सर्वेतत्त्व के 
प्रकाशक है। अर्थात्‌ दोनो ही सर्वश्ञ य पदार्थों को जानते है। श्रुतज्ञान और 
केवलज्ञान मे भेद तो साक्षात्‌ (प्रत्यक्ष) और असाक्षात्‌ (परोक्ष) का ही है। 

गणधर सवे द्वादशाज्भ के पारगामी होते हैं और वे उपयोगपूर्वक ही वचन 
निकालते है। इसलिए उनके द्वारा सर्व प्राणियो का सदा हित ही होता है, 
वहा किसी के अहित होने की कोई बात ही नही है । 

आज लोग कहते हैं कि अमुक स्थान पर अमुक सन्त ठहरे थे। उन्होने 
कोई ऐसी बात कह दी तो भारी बवडर खडा हो गया । कहिये, क्या हो गया ? 
यदि उनका अपने वचनों पर नियत्रण होता, भाषा-समिति रखते तो ऐसा 
अवसर क्‍यों आता । भाई, साधु को तो हित, मित, प्रिय वचन ही मुख से 
निकालना चाहिए | सभा मे सभी प्रकार के मनुष्य आते है। कोई नवीन ज्ञान 
उपाज॑न की भावना से आते है, कोई केवल सुनने के लिए आते है, कोई शका- 
समाधान के लिए आते है और कोई छिद्रान्वेषण के लिए ही आते है कि इनके 
मुख से कोई ऐसा-वैसा शब्द निकले, तो इनका अपमान किया जाय । ऐसे व्यक्ति 
तो माकरके कुछ न कुछ ऐसा काम करेंगे और ऐसी बात कहेगे कि जिससे 
सभा में कुछ न कुछ बखेडा खडा हो जाय । 

बोलने में विवेक 

भाई, एक बार उदयपुर मे श्वेताम्वर समाज के तीनो ही सम्प्रदायों के 
सन्‍्तो का चातुर्मास था । पूज्य श्रीलालजी, महाराज साहब, श्री घर्मविजयजी 
और तेरहपन्थियो के पूज्य भी थे। तथा वैष्णव सम्प्रदाय के महन्तजी का भी 
चातुर्मास था । इस प्रकार चार सम्प्रदाय के आचार्य वहा पर थे | जहा पर बड़े 
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उन्होंने वलि से कहा--“राजन्‌, देहि मा भिक्षाम' । अर्थात्‌ हे राजन्‌, मुझे 
भिक्षा दो। यज्ञ करने वाले का यह कत्तंव्य होता है कि यज्ञ पूर्ण होने तक 
भी याचक उसके द्वार पर जाकर जिस वस्तु की भी याचना करे, वह ६ 
प्रदान करता है, वयोकि दिये बिना यज्ञ सफल नहीं होता है। तब बलि 
कहा--'भगवन्‌ ! फिमिच्छसि' ? अर्थात्‌ है भगवन्‌, आप वया चाहते हो 
तब विष्णु जी ने कहा--'पादन्रयभूमिफाम्‌ अर्थात्‌ तीन कदम भूमि चाह 
हू । वलि ने देने की स्वीकृति दे दी। उसी ममय विष्णु भगवान्‌ ने विः 
रूप बनाया और एक बदम में ही सारे भारतवर्ष पर अधिकार कर लिय 
और बलि से कहा कि शेप दो पाद भूमि और बता वहा है? तब 
विप्णुजी का यह विराट रूप देखकर धवडा गया ओर भयभीत होकर बोला 
भगवन्‌, मेरे शिर को ले लीजिए। भगवान ने उसके उसके शिर पर पर २ 
तो वह चिल्ला कर बोला, भगवन्‌, में मरा ! तव चिप्णु ने सोचा कि यह २ 
भक्त है, व इसे अधिक सताना ठीक नहीं । यह स्वयं ही कोमल बन गया. 
अत उन्होंने उससे कहा--बोल, क्या चाहता है ? स्वर्ग तो तू जा नहीं सब 
है, अब जो तू चाहे, सो माग । तव वलि ने कहा--भगवन्‌, जहा मैं जा 
वहा पर आप पहरा देना । विष्णु जो ने 'तथास्तु' कह दी। इसलिए वर 
बद्ध होने के कारण विष्णु भगवान्‌ भी उसके द्वार पर पहरा देने के लिए 
हैं । यह सुनते ही पुरोहित जी वोले---महा राज, जो बात आपने कही है, 
विलकुल सच है। इसमे झूठ का लेश भी नही है | यही वात हमारे भागवत 
में लिखी है । और हम भी यही कहते है । आपके और हमारे पुराणो के क 
में कोई अन्तर नहीं है, परन्तु महाराज, उन आचार्यजी को बोलने का वि 
नही हैं। भाश्यो, देखो---एक आचार्य ने वोलने का विवेक नही रखा तो व 
बात में सकट उपस्थित कर दिया। और दूसरे आचार्य ने वही बात बि 
पूर्वक कही तो सघ पर आने वाला सकट टल गया । और झूठ भी नहीं बोः 
पडा । पुरोहित जी ने जाकर सारी वात राणाजी से कही--महाराज, कोट 
जी के गुरु तो शास्त्रों के वहुत बढ़े ज्ञाता हैं। उन्होंने सही बात 
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जाने की वात कही तो उन मुसह्िियो और अन्य मतवालो को बहुत बुरी लगी । 
आखिर यह बात राणाजी के कानो तक पहुच गई । राणाजी ने कहा-उन सब 
को यहा से निकाल दो । पहिले तो राजाओ के हाथ मे शासन की लाठी थी । 
वे जब जैसा चाहे, वैसा ही करने मे समर्थ थे। उस समय वहा पर बलवन्तर्सिह 
जी कोठरी मौजूद थे। उन्होने राणा साहब का यह हुक्म सुनते ही कहा-- 
महाराज, सबको क्यो निकालते हैं ! हमारे आचार्य जी को भी तो पूछिये कि 
वे इस सम्बन्ध में क्या कहते हैं ”? और क्या उन्होने भी यह बात कही है ” 
जिन्होने कही हो, उन्ही को निकालिये । तब राणाजी ने कहा--पुरोहितजी, 
कोठारीजी के साथ इनके आचार्यजी के पास जाओ और उनसे पूछो कि क्ृष्णजी 
भगवान्‌ कहा गये है ” तब पुरोहितजी कोठारीजी के साथ वहा गये । उस 
समय पूज्य श्रीलालजी महाराज बागमे विराजमान थे । वहा जाकर पुरोहित 
जी ने पूज्य श्री जी से पूछा--महाराज, श्रीकृष्णणी कहा गये है” तब 
आचार्य श्री जी ने कहा--प्रुरोहितजी, आपने अनेक बार भागवत पढी है ! 
फिर हमसे क्‍या पूछ रहे हो ”? वे राजा बलि के द्वार पर गये हैं। उन्होने पूछा- 
क्यो गये महाराज ” तब आचार्य श्री ने कहा--पुरोहितजी, आपको ज्ञात ही 
होगा कि राजा बलिने €€ यज्ञ किये थे और यज्ञ करके सारे भूमडल पर 
अपना अधिकार कर लिया था। फिर भी उसकी तृष्णा शान्त नही हुई। तब 
उसने सौवा यज्ञ प्रारम्भ किया । और उस यज्ञ की पूर्णाहुति होते उसका स्वर्ग 
पर भी अधिकार हो जाता । यह देखकर इन्द्रादि सव देवगण भयभीत हुए 
ओर वे सब मिलकर विष्णु महाराज के पास गये और उनसे निवेदन किया 
कि प्रभों, बलिको समझाओ । उसने सारी प्रृथ्वी पर अधिकार कर लिया | फिर 
भी उसकी तृष्णा शान्त नहीं हुईं। ओर अब वह यह सौवा यज्ञ करके हमारे 
स्वर्गलोक पर भी अधिकार करना चाहता है। भगवन्‌, यदि उसने स्वर्ग पर 
अधिकार कर लिया तो हमे बडा क्लेश होगा और देवलोक में विप्लव मंच 
जायगा । यह सुनकर विष्णुजी ने कहा--इन्द्र, तुम घबडाओ नहीं, मैं 
इसका उपाय करता हु । तब इन्द्रका दु ख दूर करने के लिए उन्होने वामन 
अवतार का रूप घारण किया और वलिराजा के द्वार पर गये । वहा जाकर 
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छीटे अपने ऊपर ही पडेंगे। अजान तो कर्म-फ्रिया के ज्ञान से शून्य है। पर 
भाई, आप तो इनके जानकार है, फिर ऐसे बोल बोलकर क्यो कर्मो का बन्ध 
करते हो । कोयले की दुकान पर जाआगे तो आपके कपडे काले होवेंगे ही । 
अब उसे आप उपालम्भ दे कि तेरे यहा आने से मेरे कपडे काले हो गये तो वह 
कहेगा कि आप यहा आये ही वयो ? भाई, जब हमे कर्म-बन्ध का ध्यान है, तो 
ऐसी क्रियाएं करनी ही नही चाहिए, जिनसे कि कमंबन्ध होता है। आत्मपाल 
बनने के लिए अपने आत्मा की मली-भाति पालना करनी ही पडेगी । 


भादइयो, यह प्रसन्नता का समाचार मिला है कि भारत सरकार ने महावीर 
जयन्ती की छुट्टी मजूर कर ली है। इसकेलिए अनेक वर्षो से प्रयत्न चल रहा 
था | उसमे सफलता अब प्राप्त हुई है । भरे, जहा बुद्ध, मोहम्मद, नानक आदि 
के जन्म-दिवसों पर छुट्टी रखी जाती थी, वहा पर महावीर-जयन्ती की छुट्टी 
क्यों नही थी ? इसमे कुछ तो भारत सरकार को गलती थी और उससे अधिक 
गलती आप सब जैनियो की थी । जब आप लोग महावीर-जयन्ती के दिन 
स्वय ही अपना व्यापार बन्द नही रखना चाहते है, तव दूसरे क्‍यों रखेंगे ? 
आप तो अपना कारोवार-चालू रखकर कमाई करना चाहे और दूसरो से दुकानें 
बन्द रखने की कहकर उनके पेट पर पट्टी बाधना चाहे, तो यह नही हो सकता 
है । जव अपने को भगवान्‌ महावीर का भक्त कहलानेवाला जैनी ही उनका सन्मान 
न करें, तो दूसरे धर्मावलम्बियो को क्या गरज पडी है कि वे उनके जन्मदिन 
पर अपना कारोबार बन्द रखें ? इसलिए इस विपय मे मेरा तो यही कहना है 
कि इस दिन को आप लोग जितना महत्त्व देंगे और व्यापार छोडकर आत्म- 
साधना में लगेंगे, उतना ही अच्छा रहेगा। भाई, भगवान महावीर के जन्म 
समय कुवेर ने रत्न-सुवर्ण की वर्षा की और उनके पिता ने याचकजनो को भर 
पूर दान दिया, तो आप लोगो का कर्तव्य है कि महावीर के जन्मदिन पर आप 
भी गरीव-अनाथो को दान देवे, उनके दु खो को अपनी शक्ति के अनुसार जितना 
भी कम कर सकें, उतना कम करे। इससे जैनधर्म की बडी भारी प्रभावना 


होगी । इस दिन कोरे व्याख्यान देने या सुन लेने से कुछ नही होगा । किन्तु 
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लिए वहा जाना १डा । पुरोहितजी की बात सुनकर राणाजी ने कहा--अच्छा 
वे रहे । और जिन्होने कहा--उन्हे निकाल दो। अच्त मे उन्हे क्षमा-याचना 
करनी पडी तब रह सके । इसलिए मैं कहता हु कि जो मनुष्य विना विचारे 
यद्वा-तद्वा वचन बोलते है, वे आखत्रव के द्वार खोलते है। फिर उनके कर्मों का 
सवर कंसे हो सकता है ? ! 
भाइयो, जब एक गृहस्थ पुरुष भी विचार करके बोलता है तब साधु को 
तो बहुत विचार के साथ ही बोलना चाहिए। देखों---अभागी और मन्दभागी 
दोनो ही शब्द समान अर्थ वाले है। किन्तु यदि किसी से अभागी कह दिया 
जावे तो उसे बहुत दुःख होता है, उसका चेहरा बिगड जाता है। इसलिए 
बोलते समय सावधानी की आवश्यकता है । आज जैनियो मे समता क्यो नही 
है ” क्योकि उन्होने गुरुको भी कुछ नही समझा और धर्म को भी कुछ नही 
समझते है । वे अपनी वस्तु को भी अपनी नही समझते हैं, फिर यदि वे दूसरो 
के लिए अनर्गल वचनो का प्रयोग करे, तो कोई आश्चर्य की बात नही है । 
देखो--कहा तो केवलज्ञान के धनी सर्वज्ञ भगवान्‌ ओर चार ज्ञान के धनी गोतम 
स्वामी । और कहा आज के अल्पज्ञ मनुष्य ! फिर भी लोग यह कहते नही चुकते 
कि अमुक विषय में भगवान्‌ चूक गये । गोतम चूक गये ! भाई, यह बात कैसे 
सही जा सकती है। जो बालक अभी पहिली कक्षा मे “अ, ब' ही सीख रहा 
है, यह यदि एम ए मे पढनेवाले से कहे कि तुम चूक गये, या अशुद्ध बोल 
रहे हो, तो क्या उसकी बात विश्वास करने के योग्य है ? जब हमे मति-- 
श्र्‌ तज्ञान भी पूरा नही है, तब हमे चार ज्ञान के धारियो की चूक बताने का 
क्या अधिकार है ? और क्या यह हमारी सज्जनता और कतज्ञता है ? जो इस 
प्रकार कहने में भगवान तक से नही चूकते है, तो वे यदि अन्य के लिए कुछ 
यद्वा-तद्दा कह देवे, तो कौन सी बडी वात है । जो लडका अपने दादाजी और 
पिताजी के भी थप्पड मार दे, वह यदि अपने बडे भाई से कुछ कहे, तो कौन 
सा आश्चर्य है ? परन्तु भाई, हमे अपने वचनो पर लगाम रखना चाहिए । यदि 
कोई अजान या अनार पुरुष है और यदि हम उसका मुकाबिला करने के लिए 
उद्यत हो, तो दुनिया हमे ही बुरा कहेगी । गीले गोवर पर पत्थर फेंकोगे तो 
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बन्धुओ, जैनधर्म का अनेकान्तवाद एक ऐसा सिद्धान्त है कि वह समस्त 
एकाज्ी दृष्टियो का समन्वय करके वस्तु के यथार्थस्वरूप का निर्णय करता 
है। उससे हम सभी प्रकार के विवादों को बडी सरलता से सुलझा सकते हैं । 
परन्तु समन्वय करने के लिए यह अत्यावश्यक है कि उसका करनेवाला वुद्धि- 
मान्‌ होना चाहिए। उसे जैनदर्शन के प्राणभूत नयवाद का परिज्ञान होना 
चाहिए । अन्यथा वह विरोधाभासों और विसगतियो को दूर नही कर सकेगा । 
शान लो ! गुरुगम से ! 

देखो--उद्यान मे अनेक जाति के पुप्प अलग-अलग वृक्षो की शाखाओ पर, 
लताओ पर एव ग्ुल्मो पर खिले हुए हैं। उनके वर्ण, आकार और सुगन्ध आदि 
सब भिन्न-भिन्न हैं ओर प्रत्येक पुष्प का उपयोग भी भिन्‍न-भिन्‍न है । माली 
उनको तोडकर एक टोकरी मे समग्रह करता है । तत्पश्चातू वह उनसे हार, 
गुलदस्ता आदि वनाता है जिस हार मे जिस जाति का पुष्प उपयुक्त प्रतीत 
होता है, उसे वह वही पर सूत्र-निबद्ध करता है। इस प्रकार वह अनेक जाति 
के सुन्दर हार, सेहरा, गुलदस्ता आदि बनाता है, जिनको देखकर दर्शक का 
मन मुग्ध हो जाता है। यदि कोई पुष्प यथास्थान नही लगा है तो दर्शक कह 
देता है कि इसको बनानेवाला माली मूर्ख है। ठीक इसीप्रकार पुष्पो के समान 
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इस दिन भगवान्‌ महावीर के उच्च आदशों को हम स्वय अपने जीवन मे 
लाकर ससार के सामने एक आदशे के रूप मे उपस्थित हो कि हमे देखकर 
दूसरे लोग भी महावीर का जय जयकार करते हुए उनके मार्ग पर चलने के 
लिए तैयार हो । तभी यह भगवान्‌ महावीर की जन्म-जयन्ती की छुट्टी सार्थक 
होगी । 

सज्जनों, ये महावीर-जयन्ती, पर्युषण आदि पर हमे यही प्रेरणा देने 
के लिए आते है कि अभी तक तुम पेटपान ही बने रहे । अब उसे छोडकर 
और आत्मा की साधना करके आज से आत्मपाल बनो । तभी तुम्हारा कल्याण 


होगा । 
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समय ऐसा इशारा करना अयोग्य है ! इसप्रकार क्षेत्र और काल 
का विचार नही करने से लोगो की दृष्टि मे गिर गया । क्योकि लोग तो यही 
समझेंगे कि यह पराई स्त्री से इशारेवाजी कर रहा है। यद्यपि उसके भाव 
बुरे नही है और आवश्यक कार्य से वह उसे घर चलने के लिए इशारे कर रहा 
है परन्तु यह स्थान व काल स्त्री को इशारा करने का नही है । भाई, आपके 
विचार पवित्र होने पर भी क्षेत्र-काल का विचार न करने पर आपको बदनाम 
होने का प्रसण आ गया । 

भाइयो, इसीप्रकार शास्त्रों की वातो का यथार्थ रहस्य जानने के लिए 
क्षेत्र, काल, भाव की दृष्टि से विचार करना आवश्यक है। सूर्यप्रज्ञप्ति, चन्द्र 
प्रज्ञप्ति-ये ज्योतिष के ग्रन्थ हैं। इनमे ज्योतिष का वर्णन है। आचार्यो ने सभा में 
इनके व्याख्यान का निपेघ किया है। भगवान्‌ ने दो प्रकार के सूत्र कहे हैं--- 
आगमसूत्र और पापसूत्र । ज्योतिष, वैद्यक, काम शास्त्र आदि को पापसूत्र कहा 
है, क्योकि इनके द्वारा पाप की प्रवृत्ति होती है । 

ज्योतिपी के पास आप क्यो जाते हैं ” आप कहेंगे कि विवाह का लग्न 
निकलवाने के लिए, मकान-अ्रवेश का मुहूर्त पूछने के लिए, दुकान खोलने या 
गौने आदि के मुहूर्त दिखाने के लिए जाते हैं ? परन्तु ये सब पापके काम हैं, 
क्योकि इनके द्वारा पापकी प्रवृत्ति होती है। इसीप्रकार वैद्यक शास्त्र भी हैं ! 
यद्यपि वैद्यक से दुनिया को लाभ होता है, आराम मिलता है और रोग दूर 
होते हैं । परन्तु आप को यह भलीभाति से बिदित है कि रोग को दूर करने 
के लिए जिन दवाज्नो का निर्माण किया जाता है, उसमे सचित्त-अचित्त वस्तु 
का और हिसा-अहिंसा का विचार नहीं रखा जाता है । जो वस्तु मांगे वही 
देनी पडती है और लेनी भी पडती है। क्योकि उस समय तो आराम पाने का 
लक्ष्य है, हिंसा की ओर घ्थान नही है । अत वैद्यकशास्त्र से भी पापकी प्रवृत्ति 
होती है। कामशास्त्र आदि तो स्पष्ट रूप से ही विपय-भोगो के प्ररूपक होते 
है। अत इन सबको भगवान ने पाप सूत्र कहा है । 

अब आप पूछेंगे कि जब ज्योतिप-वैद्यक आदि शास्त्रों को भगवान ने पाप 
सूत्र कहा है, तब सूर्यप्रज्ञप्ति-चन्द्रप्रज्गप्ति आदि का निर्माण ही क्यो किया 
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शब्द है। एक-एक शब्द के सयोग से पद बनता है, पदो के सयोग से वाक्य 
बनते हैं। और वाक्यो के सयोग से श्लोक, सूत्र आदि की रचना होती है। 
इसप्रकार की जो रचनाए सिद्धान्त का प्रतिपादन करती है, उन्हे आगम, 
शास्त्र, ग्रन्थ आदि कहा जाता है। इन आगम-पग्रन्थो मे विभिन्न स्थलों पर नाना 
प्रकार के विषयो का वर्णन आया हुआ है। उनका पूर्वापर की सग्रतिपूर्वक 
वास्तविक अर्थ निकालने के लिए गुरु-गगमता की आवश्यकता है। अध्ययन या 
पठन करनेवाले मनुष्य को पहिले गुरु-मुख से उसके अर्थ की वाचना लेनी 
चाहिए । वाचना लेते समय अध्येता को अपनी बुद्धि के द्वारा उस अर्थ का 
अवधारण करना आवश्यक है | यदि कही पर पूर्वापर-विरोध प्रतीत हो, अथवा 
अर्थ-विपर्यास प्रतिभासित हो तो उसका गुरु-मुख से निर्णय लेना और शका 
का समाधान करना भी जरूरी है। जो इस प्रकार आगम-प्रन्थो का ग्रुरु-मुख 
से अध्ययन करेगा, उसे जिन-भाषित और गणधर-ग्रथित इन आगमो के विषय 
में कही पर भी रचमात्र शका नही रहेगी । 
चार अपेक्षाओ से विचार करो ! 
आगममो मे प्रत्येक तत्त्व का निर्णय द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव की अपेक्षा 
से किया गया है और वक्ता या श्रोता को इन चारो के आश्रय से तत्त्व-प्रति- 
पादन करने और तत्त्वग्रहण करने का उपदेश दिया गया है । जो इन चारो बातो 
को ध्यान मे नही रख करके किसी बात का कथन करते हैं, उनके कथन मे 
अवश्य ही विसगति आयेगी । जैसे आप यहा पर व्याख्यान सुन रहे है, अब 
आप में किसी भाई ने अपनी बहिन या बेटी से जोकि स्त्री-समुदाय मे बैठी 
थी,---आख या हाथ-द्वारा कोई इशारा किया । उस समय दूसरे जो लोग 
यहा पर बैठे है और जिन्हे यह ज्ञात नही है कि आप जिसे इशारा कर रहे है, 
वह आपकी ही वहिन-बेटी है, तो वह यही कहेगा, कि इस मनुष्य को इतनी 
भरी सभा मे किसी स्त्री की ओर इशारा कहते हुए शर्म नही भाती है। भाई, 
दूसरो को ऐसा कहने का अवसर क्यो आया ? इसीलिए कि उस व्यक्ति ने न 
तो क्षेत्र का विचार किया कि यह धर्मस्थान है, यहा पर हमे ऐसा इणारा नहीं 
करना चाहिए। और न उसने काल का ही विचार किया कि व्याख्यान के 
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अध्ययन तो करो, परन्तु प्रचार मत करो | यह रोक लगा दी। यह रोक क्यो 
लगाई । इसलिए कि सव लोग समान वुद्धि के नही हैं, सबके दिमाग एक से 
नही हैं । अत उनके सुनाने पर उनके अहित की सभावना है । 


जम्बूद्वीप-प्रज्ञप्ति मे चक्रवर्ती के विपय मे कहा गया है कि उनकी मुख्य 
रानिया थी, उनके नख-शिख का वर्णन किया गया है। इसी प्रकार अकर्म- 
भूमि मे जो युगलियो की स्त्रिया थी उनका वर्णन भी पैर के अग्रुठे से लगाकर 
शिर तक के प४ अगो का बहुत ःश गार पूर्ण वर्णन किया गया है। यदि आज 
का वुद्धिवादी और घम का हे पी पुरुष उसे पढ लेवे, तो यही कहेगा कि यह्‌ 
तो कोकशास्त्र है। परन्तु नही, वह तो शास्त्र है। वैसा वर्णन क्‍यों किया 
गया ? क्योकि उनका शरीर वैसा था। उनको ऐसे-ऐसे भोग ओर उपभोग के 
साधन सुलभ थे । अर्थात्‌ जो उनकी यथार्थस्थिति थी, उसका शास्त्रकारो ने 
चित्रण कर दिया ) परन्तु वह सभा को सुनाने का नहीं है, जहा पर कि नव- 
युवक और नवयुवतिया बैठी हुई हैं। हा, वृद्ध पुरुपो को सुना सकते हैं । 
यदि ऐसे स्थल पर सुनाने का अवसर आवे--जहा पर कि सभी अवस्थाओं के 
सत्री-पुरुष बैठे हो, तो सक्षेप मे उसे कह दो । 

अब आप पूछेंगे कि ऐसा क्यो कहा ? इसमे तो कपट का दोप लगता है ? 
भाई, इसमे कपट की क्‍या वात है ? जैसे आपको किसी की कोई गुप्त बात 
सुनने मे आई । वह आपका घनिष्ठ मित्र है, या सगा सम्बन्धी है। अब उसने 
जाकर जापसे पूछा । अब आप क्या उसे वह बात सीधे रूप में कहेंगे ? नहीं 
कहेंगे । किन्तु उससे ही पूछेंगे कि यह बात आप क्यों सुनना चाहते हैं ? वह 
कहता है कि मैं इस वात की जड-मूल जानना चाहता हू । अब आप उस वात 
को इस ढंग से कहेंगे कि उसकी जड-मूल भी न वताना पडे और बात भी कह 
दी जावे । इस प्रकार आपने मर्म की वात भी नहीं कही और उसके साथ 
मित्रता या रिश्तेदारी का भी निर्वाह कर लिया। इस सबके कहने का आशय 
यही है कि जहा जैसी सभा हो--जैसे श्रोताजन हो--द्धव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव के अनुसार वहा पर उसी प्रकार से समास या व्यास रूप से कहना 
चाहिए। 
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गया ? इसका उत्तर यह है कि पर की जानकारी हुए विना स्व का अपने 
आपका-बोध भलीभाति से नही हो सकता है, अत अपने घर का और पर 
घर का ज्ञान करना आवश्यक होता है। जब तक जिज्ञासु व्यक्ति अपने चारो 
ओर की वस्तुओ को न जान ले तब तक अपना निर्णय ठीक रीति से नही हो 
पाता है। जैसे आपका किसी व्यक्ति के साथ मुकहमा चल रहा है, और आपको 
अपना जबावदावा पेश करना है। परन्तु उसे पेश करने के पहिले आप देखते 
हैं कि विरोधी पक्षने हमारे ऊपर कौन-कौन से आरोप लगाये हैं, उनका उत्तर 
देने के लिए पहिले आपको विरोधी के आरोपो की छानबीन करना आवश्यक 
होता है और आपका वकील भी विरोधी के मुद्दों को भली भाति से जानकारी 
करता है, तब जबाब दावा तैयार करके पेश किया जाता है, ताकि विरोधी 
को परास्त किया जा सके । 


इसीप्रकार जब हम स्व-धर्म का मडन कर रहे हैं, तब पर-धर्मं के वाक्यो 
को भी जोड देते हैं । और पर-पक्षी भी कहते हैं कि हम को भी सामनेवाले 
के पक्ष का ज्ञान करता आवश्यक है। अत. तत्वनिर्णय के लिए पर-पक्ष का 
जानना जरूरी है, यह कह करके भी सभा भे उनके और आदेश या उपदेश 
करने की रोक लगा दी कि सूर्य प्रज्ञाप्ति, चन्द्र प्रज्ञप्ति, वृहत्कल्पसूच आदि छह 
सूत्र ग्रन्थ सभा मे बाचने की आवश्यकता नहीं है। इसकेलिए कहा गया है 
कि हे साधो, तुम स्वय इनका अध्ययन कर लो । परत्तु सभा के भीतर इन्हे 
मत सुनाओ । कोई पूछे कि बताओ--किस सूत्र मे मना किया है ? इसका 
उत्तर यह कि भाई, इस बात का विचार कर कि सूत्रो के सूत्र क्यो रचे 
गये है ” अपनी धारणा लेकर, लौकिक व्यवहार को लेकर और जीवाचार 
लेकर । इसका मतलब यह हैं कि हमारे पूवेज जैसा करते आगे हैं वैसा 
करना पडता है। हमारे पूर्वाचार्यों ने जो बातें बताई हैं, वे हमारे लिये सूत्रों 
के समान ही है । सूत्र हमे पूर्वजों से ही प्राप्त हुए है। वे सूत्रों के विशिष 
ज्ञाता थे और उन्होने जो बातें बताई, तो वह परम्परा है ओर व्यवहार भी है। 
अत उसका भी मानना योग्य है । आचार्यों ने हमारे जीवन को सुखी बनाने 
के लिए और हमे आनन्द मे रखने के लिए कह दिया कि तुम इन सूत्रों का 
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पर हृष्टिपात करते ही उन लोगो की मन स्थिति और अपराध करने की परि- 
स्थिति को समझ लिया और यह निर्णय कर लिया कि यह व्यक्ति इतने कहने 
से ही आगे ऐसा अपराध नही करेगा। देखो--प्रथम व्यक्ति को उतना सा 
कहने पर ही आसू झरने लगे । दूसरे को प्रथम से अधिक उपालम्भ या हिदायत 
करने पर उसका सिर लज्जा से नीचे झुक गया और तीसरे को नालायक कहने 
पर भी असर नही हुआ, तव उसे आगे के लिए चेतावनी दी गई। तो न्याया- 
घीश के वचन अपराधी के अन्तस्तलस्पर्शी थे। अब यदि कोई तर्क करे कि 
न्यायाधीश ने पक्षपात किया, तो यह कहनेवाले की भूल है । आचार्य के 
सामने एक ही जाति की भूल करनेवाले अनेक साधु अपनी आलोचना करते 
है। फिर भी आचाये सवको शारीरिक, मानसिक स्थिति का अध्ययन करके 
सवको एक ही जाति का प्रायश्चित नही देते है किन्तु भिन्न-भिन्न ही दण्ड देते 
हैं । इसीप्रकार भगवान ने किस वचन को कहा पर किस विदवक्षा से कहा है, 
इसका हमे अनुसन्धान करने की आवश्यकता है, विना सोचे-विचारे उनकी 
वात को गलत कहना अनुचित हैं । 

पूर्वा पर सम्बन्ध फा विचार 


भाइयो, पर आज के बुद्धिवादी लोग तो अपने को शायद सर्वज्ञ से भी 
वडा समझते हैं ओर विना सोचे-विचारे झट कह देते हैं कि भगवान महावीर ने 
यह भूल की, गौतमस्वामी ने यह अन्यथा कह दिया और अमुक आचार्य ने 
यह अन्यथा कह दिया है । आज एम ए पास लोग डाक्टरेट्‌ उपाधि प्राप्त 
करने के लिए शोध-निबन्ध लिखते हैं, तब उन्हे आगे-पीछे के सन्दर्भ का कुछ 
भी ध्यान नही रहता कि हम अपने ही हाथो से अपने लिए कन्न खोद रहे है 
और अपने ही पैसे पर स्वय॑ कुठाराघात कर रहे हैं । उन्हे इस बात का कुछ 
भी ध्यान नही रहता कि हम क्‍या लिख रहे हैं और भविष्य मे इसका हमारी 
समाज पर या धर्म पर क्या असर पडेगा । भाई, मूर्ख भी दो प्रकार के होते 
हैं-“-एक अपढ मूर्ख और दूसरा पढा हुआ मूर्ख अपढ तो मूर्ख है ही, पर पढ़े 
मूर्ख को क्या कहा जाय ? उसे कुछ भी लिखते हुए और शास्त्रों पर टीका- 
टिप्पणी करते हुये यह्‌ विचार नही होता है कि हमारी समाज कितनी भोली 
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शास्त्र का सदुपयोग करो 


एक वार पाली मे जस्वृद्वीप-प्रज्ञप्ति का व्याख्यान चल रहा था। उसमे 
युगलियो की “राब' का वर्णन आया। व्याख्याता मुनिराज कुछ अनुभव-हीन 
थे, वे पाली के लोगो के स्वभाव आदि से परिचित नहीं थे। अत उन्होने 
भोलेपन से “राव” कैसे बनती है, इसका सारा विवेचन कर दिया। उसे 
सुनकर एक भाई को उसके खाने की उत्कण्ठा जग गई और उसने घर जाकर 
स्‍त्री से कहा--मैं आज व्याख्यान मे सुनकर आया हू सो इस प्रकार की “राब' 
बनाओ | स्त्री ने भी बतलाई विधि के अनुसार ही सब मसाले डाल कर 
“राब' बना दी । और उसने उसे खाया। दूसरे दिन वह व्यक्ति व्याख्यान मे 
पहुचा और बोला-- महाराज, आपने युगलियों की राव का जैसा वर्णन किया 
था, उसी प्रकार का राब मैंने बनवाया। परन्तु आपके कहे अनुसार वैसा 
आनन्द तो नही आया । तब मुनिराज ने कहा--अरे गरुरुकर्मी, यह क्या किया ? 
वह बोला--आपने ही तो व्याख्यान में फरमाया था। भाई, बताओ-ल्यह 
सुनाने का सदुपयोग हुआ, या दुरुपयोग ? इसी प्रकार शास्त्रों मे अनेक प्रकार 
के भाव आये हुए है । उनको कैसे काम मे लेना, यह वक्ता या व्याख्याता की 
कुशल बुद्धि पर निर्भर है । 

देखो---तीन व्यक्तियो ने एक ही अपराध किया और वे पकड़े जाकर 
न्यायाधीश के सामने लाये गये । न्यायाधीश ने तीनो व्यक्तियों की ओर हृष्टि- 
पात किया । तत्पश्चात्‌ प्रथम व्यक्ति से कहा---आप समझदार और समाज के 
प्रमुख हैं, फिर भी आपने वह भूल कैसे की ? इतना सुनते ही उस व्यक्ति की 
आखो से आसू झरने लगे। दूसरे तफं वालेव्यक्ति से कहा--देखो, तुम किसके 
बेटे और और 'किसके पोते हो | तुमने यह काम करके अपने कुल को कलकित 
कर दिया ? अब आगे से ऐसा काम मत करना यह सुनने पर उसने लज्जित 
होकर अपना मुख नीचे कर लिया । तीसरे व्यक्ति को लक्ष्य करके न्यायाधीश 
ने कहा-- अरे नालायक, तुझे यह काम करते हुए शर्म नही आई ? अब आगे 
यदि ऐसा काम करोगे तो सजा पाओगे । आप सोचेंगे कि एक ही अपराध के 
दोपी तीन व्यक्तियो को तीन प्रकार से क्यों कहा ? भाई, न्यायाधीश ने उन 
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मधु और मास का त्याग करना-चाहिए ! तथा भ्रमाद के परिहार के लिए मच 
का त्याग करना चाहिए । 
मास का त्याग आवश्यक वतलाते हुए कहा गया है-- 
न विना प्राणिविघातान्मासस्योत्पत्तिरिष्यते यस्मात्‌ । 
सास “भजतस्तस्मात्‌प्रसरत्यनिवारिता हिंसा ७ 
अर्थात्‌ प्राणियों के घात के बिना मास की उत्पत्ति नहीं होती है, अत जो 
मास का सेवन करता है, उसके हिंसा अनिवार्य रूप से प्राप्त होती ही है । 
जो लोग यह कहते हैं कि किसी प्राणी को मार करके उत्पन्न हुए मास में 
तो हिंसा है। पर स्वय भरे हुए प्राणी के मास खाने मे कया दोप है ” उनको 
लक्ष्य करके शास्त्रकार कहते हैं-- 
यदपि किल भ्वति सास स्वयमेवं मृतस्य महिष वृषभादे' । 
तन्नापि भवति हिंसा तदाश्चितनिगोद - निर्मयनात्‌ ॥। 
अर्थात्‌- स्वयमेव मरे हुए भैसे-वेल आदि का मास है उसमे भी अनन्त 
निगोद राशि निरन्तर उत्पन्न होती रहती है, उसके भी पकाने और खाने वालो 
को उन प्राणियों के निर्मेबन करने से हिंसा होती ही है । 
आमा वा पक्का वा खादत्ति यः स्पृशति पिशिपेशों स* । 
खलु हन्ति सततनिचित पिण्ड बहुजीवकोटीनाम्‌ ॥ 
जो कच्ची या पकी हुई मास की पेशी (डली) को खाता है, या स्पर्श भी 
करता है, वह असख्य जीव कोटियो के निरन्तर उत्पन्न पिंड का निश्चय से घात 
करता ही है | 
इसी हिंसा पाप से बचने के लिए भगवान ने चारो ही महा विक्वृतियों वे 
खाने का निपेध किया है । यथा-- 
मधु मद्य नवनीत पिशितं लघु महाविकृतयत्तास्ता । 
वल्म्यन्ते न वतिना तह्र्णा जन्तवस्तत्र ॥ 
अर्थात्‌--अल्प परिमाण मे भी मधु, मद्य, मरखन और मास है, तो भी 
वह महाविक्ृति ही है, क्योकि उसमे उसी वर्णवाले जीव निरन्तर उत्पन्न होते 
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है और कितनी नाजुक स्थिति से गुजर रही है। यदि हम ऐसी बाते लिखेंगे तो 
समाज का सत्यानाश हो जायगा । और सारा गोरव धूल मे भिल जायगा। 
ऐसे लेखको को चाहिए कि वे ऐसी बातें लिखे, जिससे समाज का उत्थान हो 
और उसका गौरव बढे । जो आज के बुद्धिवादी लोग सिद्धात के मर्म को 
समझे विना यद्धा-तद्गा लिख देते हैं, वे समाज के हितैपी नही प्रत्युत शत्रु हैं। 


पजाब-निवासी श्री पूज्य सोहनलालजी की स्मृति में 'पाश्वेनाथ विद्याश्रम' 
नामक एक सस्था बनारस मे खोली गई है । वहा पर जैन दर्शन के विभिन्न 
विषयो पर एम ए पास छात्र रिसर्च करते है और कुछ लोग नवीन साहित्य 
का भी सर्जन करते हैं। वहा से हाल मे ही “जैन दर्शन का बृह॒द्‌ इतिहास' 
तामक एक पुस्तक निकली है । उसमे कुछ बातें ऐसी लिखी गई हैं कि जिन्हे 
पढकर बडा दु ख होता है। उसमे एक स्थल पर लिखा है कि मुनियो को मद्य, 
मास, मधु और मक्खन नही कल्पता है । परन्तु यदि कोई खास अवसर आ पड़े 
तो ले सकते है। और खा सकते है। मास मे की जो हड्डिया हैं, उनको नही 
लेना और जो काटे हो, तो उन्हे लेना । इसका सीधा सादा अर्थ यह निकलता 
है कि यदि पात्र मे मास आजाय तो उसे था जाओ और हडिडया काटे निकाल 
दो । ऐसा पढकर या सुनकर किसी विचारक या साधारण बुद्धि के जैनी को 
दुख हुए विना नही रहेगा ” और वह कह उठेगा कि अरे राम, उन पढे लिखे 
मूर्खो को ऐसा लिखते हुए शर्म नही आई ” भाई, साधु तो बहुत ऊचे ब्रती है, 
किन्तु एक सामान्य जैन गृहस्थ के लिए भी इन वस्तुओं के खाने का निषेध 
किया गया है। जैन नाम रखने वाले और जिन भगवान्‌ की शरण मे जाने 
वाले प्रत्येक व्यक्ति को मद्य-मासादिक का त्याग आवश्यक बतलाया गया है। 
शास्त्रकारो ने स्पष्ट शब्दों मे कहा है--- 


त्सहतिपरिहरणार्थ क्षोद्रं पिशितं प्रमादपरिहतये । 
मद्य च वर्जनीयं जिनचरणों शरणमुपयातें: ॥ 


अर्थात्‌ जो लोग जिन भगवान के चरणो की शरण मे जाना चाहते हैं और 
जैन धर्म अगीकार करना चाहते हैं, उन्हे त्रसजीवो की हिंसा के परिहार के लिए 
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फिर तेरे चित्त में उदासी क्यों है ” जयन्ती ने कहा--वहिन, मुझे इनकी तो 
कोई चिन्ता नही है । किन्तु मेरे धर्माचार्य भगवान महावीर जो धर्म के नायक 
और जगत के तरण-तारण हैं, में उनके दर्शनार्थ गई थी । वहा जाकर ज्ञात 
हुआ कि वे छह मास से रक्तातिसार से पीडित है। यह सुनते ही रेवती ने 
कहा--मेरे पास इस रोग की उत्तम औपधि तैयार है, जिसे लेते ही उनका 
रोग उपशान्त हो जायगा | भाई, जब रोग जाने का समय आजाता है, तव सब 
योग भी अपने आप मिल जाते हैं। यह सुनकर जयन्ती वाई तुरन्त वापिस 
लौटी और उसने भगवान के पास जाकर निवेदन किया--हे भगवन्‌, आप तो 
महापुरुष हैं, आपको तो इस रोग की कोई चिन्ता नही है, परन्तु आपके भक्तो 
का हृदय दुख पाता है। मेरी वहिन के पास इस रोग की ओपधि तैयार है । 
यदि आप उसे सेवन करेंगे तो आपका यह रोग अवश्य शान्त हो जायगा । तब 
भगवान ने जयन्ती बाई की प्रार्थना स्वीकार करके रोहा नामक मुनि को बुलाया 
और उससे कहा कि इस श्राविका के साथ जाओ ओर रेवतीवाई के यहा जो 
मेरे लिए कोलापाक बनाया गया है, उसे तो मत लाना । परन्तु घोडो के लिए 
जो विजोरा पाक वना हुआ रखा है, वह लाना | अव जयन्ती उस साधु के साथ 
पैदल ही मेढियाग्राम पहुची ओर रेवती ने सामने आकर साधु की अग॒वानी की 
और बन्दन कर निवेदन किया कि महाराज, यह कोलापाक लीजिए । कोलापाक 
का नाम सुनते ही साधु ने कहा---'नो कप्पई” अर्थात्‌ इसे लेना नही कल्पता 
है । रेवती ने इसका कारण पूछा, तो साधु ने कहा--यह तुमने भगवान के लिए 
बनाया है और साधु के उ््ं श्य से वनाया गया पदार्थ उनके लिए ग्राह्म नही 
होता है। यह सुनकर रेवती बडी चकित हुई कि मेरे और मेरी दासियो के 
सिवाय इस बात को तीसरा कोई नही जानता है। फिर यह बात भगवान्‌ को 
कंसे ज्ञात हो गई कि यह मेरे लिए बनाया गया है ? उसने यह बात प्रकट रूप 
में साधु से कही कि भगवान ने यह बात कैसे जान ली है ? तब साधु ने कहा- 
रेवती, भगवान तो सारे लोकालोक के स्वरूप को जानते हैं। उनसे कोई बात 
छिपी हुई नही है । तब रेवती ने जयन्ती से पूछा कि अब क्या करना चाहिए ? 
इस पर रोहा मुनि ने कहा--बाई, तुम्हारे यहा घोडो के लिए जो विजोरा 
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रहते है अत ब्रती पुरुष इन चारो ही महाविक्ृतियों को नही खाते हैं, किन्तु 
नियम से उनका त्याग करते है । 


शब्द को नहीं, भाव फो देखो ! 


इस प्रकार शास्त्रो मे चारो महाविक्रतियों के त्याग करने का भरपूर वर्णन 
है। फिर भी आज के ये बुद्धिवादी लोग परम्परागत अर्थ-को न मानकर और 
शब्दों को ही पकड करके जैन-परम्परा के सर्वथा विरुद्ध अर्थ का प्रतिपादन 
करते हुए सकोच नही करते है। भगवती सूत्र मे आया है कि गोशालक ने 
भगवान महावीर के ऊपर तेजोलेश्या छोडी । उसके फल स्वरूप वे छह मास 
तक रक्तातिसार (खूनीपेचिस) से पीडित रहे । भगवान तो वज्नवृषभनाराच 
सहनन के धारक थे, अत जीवित बच गये । अन्य कोई होता, तो तत्काल 
भस्म हो जाता । रक्तातिसार की पीडा सहन करते हुए छह मास बीत गये। 
परन्तु भगवान ने कोई औषधि नही ली । यद्यपि वे अपने ज्ञान से जानते थे कि 
मेरे रोग कि अमुक ओषधि है। ओर उसे लेने से रोग शान्‍्त हो जायगा । पर 
वे तो निश्चय मार्गावलम्बी थे । मेढिया ग्राम की रहनेवाली रेवती बाई और 
जयन्ती बाई दोनो सगी बहिने थीं। जयन्ती का विवाह समीपवर्ती दूसरे गाव 
मे हुआ था । एकवार वह अपने ग्राम से मेढिया ग्राम में होती हुई भगवान के 
दर्शतार्थ गई। भगवान के शरीर की निर्बंल दशा देखकर उसे अत्यन्त दुख 
हुआ । भाई, जो धर्मानुरागी होते है, उन्हे अपने गुरुजनो की दु खित दशा देखकर 
दुख होता ही है । वह सोचने लगी कि हमारे धर्माचार्य की ऐसी दशा क्यो है ” 
यदि मैं यहा पर ठहरू गी तो भगवान्‌ उपदेश देगे, इससे उन्हे और भी अधिक 
कष्ट होगा । अत वह वहा से दर्शन करके ही वापिस लौटी । जब वह मेढिया- 
ग्राम के मध्य मे होकर जा रही थी तो रेवतीबाई की दासियो ने उसके रथ 
को देख लिया । उन दासियो ने जयन्ती बाई से कहा कि आप रेवतीबाई से 
बिना मिले ही कैसे जा रही है । जयन्ती ने कहा--अभी मुझे ठहरने का अवसर 
नही है, अत्यावश्यक कार्यवश मुझे जल्दी घर पहुचना है। परन्तु वे दासिया 
नही मानी, और जयन्ती बाई को आग्रह पूर्वक रेवती बाई के पास लिवाले गईं। 
तव रेवती ने पूछा--बहिन, सासरा और पीहर दोनो सर्वप्रकार से सुखी है, 
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सकते हैं ? परन्तु फिर भी ये अपने को पडित कहनेवाले मूर्ख उन शब्दों का 
खुले शब्दो मे माँस अर्थ करके मास का प्रचार कर रहे हैं। इस प्रकार का 
अर्थ प्रकट करने वाली उक्त पुस्तक को राजस्थान सरकार ने अपने पाठ्यक्रम 
मे स्वीकृत कर ली है। क्योकि वह जैनियो के नाम से मास का प्रचार करना 
चाहती है । जब लोग ऐसी पुस्तको को पढेंगे तो कहेगे कि जैन शास्त्रों के 
अनुसार मास खाना कल्पता है। इस प्रकार की पुस्तको से मास का ही प्रचार 
होगा । क्योकि पढने वाले इन्ही पुस्तको की दुहाई देकर खुले रूप से मास 
खावेंगे । 

भाइयो, आज आपकी समाज के ही पडित कहलाने वाले व्यक्तियों के द्वारा 
ऐसी पुस्तको का ओर ऐसे भ्रष्ट इतिहास का निर्माण हो रहा है । और इस 
ओर आप लोगो का रत्ती भर भी ध्यान नही है। आप लोग रात-दिन केवल 
घन कमाने मे ही लग रहे हैं औौर इसका विरोध नही कर रहे है ” यदि सरकार 
से इसके लिए लडा जाय, विरोध प्रकट किया जाय ओर आन्दोलन छेडा जाय 
कि जो कुछ अमुक व्यक्ति ने अमुक पुस्तक मे मास खाने के विषय मे लिखा है, 
वह एक दम असत्य है । इस प्रकार सरकार को समझा करके उसके द्वारा ऐसी 
पुस्तकें पाठ्यक्रम से हटायी जा सकती है। पर भाई जब स्थानकवासी विद्वान्‌ 
ही ऐसी बातें लिख रहे हैं, तव उसकेलिए क्‍या किया जावे । मेरी राय मे दो 
काम एक साथ ही करना चाहिए। पहिला तो यह कि जिस सस्था से यह 
पुस्तक प्रकाशित हुई है, उस पर सारी समाज दबाव डालकर उक्त अश को 
उस पुस्तक से निकाल दे। ओर यदि वह निकालने को तैयार न हो तो 
आन्दोलन करके सरकार द्वारा वह पुस्तक कोर्स से निकलवा दी जावे | यह 
काये किसी एक दो व्यक्ति का नही है, किन्तु सारी समाज का है। जब सारा 
समाज एक होकर उक्त दोनो काम करेगी, तभी इसका सशोधन हो सकेगा । 


शास्त्रोय शब्दों का भाव 
आप लोग पूछेंगे कि शास्त्रों में 'कुक्कुडमसे, कपोयमसे” जैसे शब्दो का 


प्रयोग ही क्यो किया गया ? तो भाई, इसका उत्तर यह है कि ऐसी बोलने की 
परम्परा रही है, सो शास्त्रकारो ने वैसा लिख दिया । देखो--सीता, हनुमान, 
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पाक बना हुआ रखा है, वह ले आओ और उसी से तुम हाथ फरस लो । क्योकि 
मनुष्य और घोडे के शरीर की तासीर एक सी है। अत जो औषधि उनके 
लिए लाभ कारक है, वह मनुष्य के लिए भी लाभ कारक होती है । यह सुनकर 
रेवती ने बिजोरापाक साधु को बहरा दिया । वे उसे ले गये और भगवान ने 
उसे सेवन किया और उनका रोग दूर हो गया । 


भगवती सूत्र मे यह सारा वर्णन आया है। वहा कोलापाक, बिजोरापाक 
आदि के लिए “कूफडामंसे, फवोयासंसे! आदि शब्द आये है। जिन लोगो ने 
गुरु मुख से वाचना नही ली है, वे तो इन शब्दों को पकडकर कहेगे कि कूकडे 
का मास और कबूतर का मास यह इन शब्दों का अर्थ है। परन्तु यथार्थ मे 
कूकडा का अर्थ बिजोरापाक है और कपोया मास का अर्थ कृष्माण्ड या कोलापाक 
है । परन्तु गुरुजनों से अर्थ की वाचना न लेने वाला व्यक्ति शब्दों को पकड़कर 
अर्थ का अनर्थ कर देता है । यदि शरीर-विज्ञान की दृष्टि से देखा जाय तो 
जिस व्यक्ति को रक्तातिसार, या साधारण भी दस्तो की बीमारी है, तो उसे 
किसी भी प्रकार का मास खाना मास-भक्षी के लिए भी वैद्य नहीं बतायगा । 
क्योकि दस्तो की शिकायत वाला व्यक्ति यदि मास खायगा, तो वह बिना मोत 
के ही मरेगा । आज भी दस्तो की बीमारी वाले के लिए वैद्य लोग, कोलापाक, 
,बिजोरापाक या बेल आदि का मुरुब्बा लेने को सलाह देते है । इस प्रकार 
अतिसार के रोगी के लिए मास का लेना या बताना किसी भी प्रकार से युक्ति 
या शास्त्र-सगत नही है और फिर जैन साधुओ ओर उसमे भी भगवान महावीर 
जैसे तीर्थकर धर्म-नायक के लिए तो यह कथन सर्वथा ही लोक-विरुद्ध और 
धर्-विरुद्ध है। परन्तु जो गरुरु-मुख से वाचना नही लिए हुए है और आधे 
पडित है--अर्थशुन्य केवल शब्द मात्र के ज्ञाता हैं, वे तो शास्त्रों का यही 
आगम-प्रतिकूल एव मान्यताबाह्य ही अर्थ लगाकर शास्त्रों की दुहाई देकर 
महावीर जैसे महापुरुषो तक का अवर्णवाद करने से नही डरते हैं । अरे, जैनी 
का बच्चा भी यदि मास को देख लेता है, तो घृणा से उसका खाया हुआ अन्न 
भी निकल जाता है। जब एक साधारण जैन को भी मास के देखने से इतनी 
ग्लानि होती है, तब उसके गुरु और धर्मोपदेशक गुरु और भगवान्‌ तो ले ही कैसे 
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साधु लोग तो इनका प्रचार नहीं होने देंगे, तब ये लोग उनको भी गिराने 
का प्रयत्न करेंगे । वे लोग सोचते है कि जब सारी समाज मे इन निनद वस्तुओं 
का प्रचार हो जायगा, तव साधु लोग स्वय ही गिर जावेंगे । इसलिए भाइयो, 
मैं प्रतिदित आप लोगो को सावधान कर रहा हू और समझा रहा हु । किन्तु 
आप लोगो का ध्यान इस ओर नही जा रहा है। क्योकि आप लोगो को भय 
है कि इस काम मे पैसे खर्चे करना पडेंगे । परन्तु भाई, यदि ऐसे काम में खर्चे 
नही करोगे, तो किस काम मे करोगे ? व्यर्थ के कार्यो मे तो आप लोग हजारो 
रुपये खर्च कर रहे हो ? पर धर्म की रक्षा करनेवाले ऐसे सार्थक कार्यों मे 
खर्च करने से हाथ सिकोडते हो ? यदि आप लोग अपनी सन्‍्तान को पाप से 
बचाना चाहते है, तो इसका एकमात्र उपाय यही है कि आप लोग अक्त 
पुस्तक का विरोध करो । दूसरे अपने बच्चों को धामिक सस्कार देते रहो। 
उन्हें घर पर या घार्मिकशाला में भेज कर धार्मिक ज्ञान अवश्य देते-दिलाते 
रहो । अभी तो आपके बच्चे बिगडे हुए नही हैं, किन्तु दुनिया का वातावरण 
ऐसा हो रहा है, जिससे बचाने के लिए धार्मिक शिक्षण देना अत्यावश्यक हो 
गया है । समाज में जो ऐसे धर्मविधातक लोग पैदा हो रहे हैं, उनका मुख 
तोड उत्तर दी और उनके धर्म-घातक प्रचार का विरोध करो और उनसे 
स्पष्ट कह दो कि हम आपको जैन मानने के लिए तैयार नही है । 

देखो, आचाय तुलसीजी ने सीता के लिए दूसरे पात्र के द्वारा एक लाछित 
शब्द का प्रयोग करादिया तो रायपुर (मध्यप्रदेश) मे कितना बडा काड हो 
गया । आखिर उन्हे वहा से रवाना ही होना पडा। यह हिन्दू सम्प्रदाय के 
संगठन का फल था। यदि आप लोग भी सगठन करके उस पुस्तक के उक्त 
शब्दों का विरोध करेंगे तो लेखक को वे शब्द निकालना ही पड़ेंगे । 


भाई, पहिले पाठशालाओ मे पढने को जाते थे, तो लडके आपस मे बताने 
के लिए सकेताक्षर कर रखते थे--“राम पावंती सीता महादेव' | जहा पर तीनो 
का काम पडता तो थे “राम” बोल देते । सीता का काम पडता तो महादेव और 


बुद्धि का काम पछता तो पार्वती बोल देते थे। इससे मास्टर को पता नहीं 
श्प 
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राम और दशरथ ये सब विशिष्ट व्यक्तियो के नाम हैं । किन्तु वैद्यक मे इन 
सब नामो की औषधिया है। आप पसारी के यहा जाकर मागो कि सीता' 
दो । वह तुरन्त मिश्री दे देगा। सीता का अर्थ है शीतल । क्योकि वह खाने 
पर शीतलता प्राप्त होती है । इसी प्रकार मिश्री को 'मच्छडी”' भी कहा जाता 
है । इस शब्द का अर्थ है मलछडी, अर्थात्‌ जिसमे से मल दूर हो गया है। 
क्योकि शक्कर को गला कर और उसमे दघ आदि के छीटे देकर उसका मैल 
दूर करके ही मिश्री बनाई जाती है। इसी प्रकार के हजारो शब्द कोष मे पाये 
जाते है । और मास किसे कहते है ” किसी वस्तु की भीतर की गिरी को बीज 
आदि से रहित दल भाग को मास कहा जाता है । जैसे अभी उपयु क्त प्रकरण 
में कहा गया कि हड्डी को बाहिर निकाल देना । वहा पर हड्डी से अभिप्राय 
कडी गुठली आदि से है । कितने ही फलादि मे काटे भी ऊपर होते है, जैसे-- 
करेला और बँगन आदि। गवारपाठे मे भी काटे होते है । यदि शाक बनाते 
समय ये रह जावे तो उसकेलिए कहा गया है कि खाते समय उन काटो को 
निकाल देना चाहिए | परन्तु अपने को विद्वान माननेवाले इन लोगो ने उन 
शब्दों का अर्थ लगा दिया कि हड्डी, मास, काटे आदि । भाई, जब अपने घर 
मे ऐसे सपूत पैदा हो जाते हैं, तब क्या किया जावे । 

मैंने जो बात अभी कही है, उसे सुन करके दूसरे कान से बाहिर निकाल 
नही देना है, परन्तु कुछ विचारक एव प्रभावक व्यक्तियों की एक समिति बना 
करके उक्त पुस्तक का विरोध करके उसे कोर्स से बाहिर निकलवाना है । 

इसी प्रकार उन लोगो ने लिखा है कि यदि साधु ऐच्छिक धन रखना 
चाहे तो अपने पास रख सकता है, ब्रह्मचर्य पालना चाहे तो पाले, अन्यथा न 
पाले, यह भी उसकी इच्छा पर निर्भर है। वाहनो पर सवारी कर सकता है, 
लोच भी करना चाहे तो करे और न करना चाहे तो न करे । नल का पानी 
भी काम में ले सकता है। इस प्रकार आगम और परम्परा के विरुद्ध अनेक 
बाते लिखी गई हैं। इसका मतलब स्पष्ट रूप से समाज को शिथिलाचारी 
और मासाहारी-बनाना है । ये लोग तो नाम मात्र के जैनी है। वास्तव मे तो 
ये अमेरिका, रूस और चीन के एजेन्ट हैं और मद्य-मास का प्रचार कर रहे हैं । 


१७ जीवन की सार्थकता 


भाइयो, 'जीवन' यह एक शब्द है । इसमे तीन अक्षर हैं। हमे यदि अपने 
जीवन को वास्तविक अर्थ मे जीवन बनाना है, तो इस शब्द के परमार्थ को 
पहिले समझना होगा । 'जीवन' शब्द मे पहिला अक्षर है--जी, दूसरा है “व! 
और अन्तिम है “न । 'जी' का अर्थ है जीत । “व का अर्थ है वमन और 'न' 
का अर्थ है नवीनता । यदि हम इन तीनो बातो को जीवन मे स्वीकार करनलें, 
तो जीवन यथार्थ मे जीवल बन जायगा । 


जीवन फो व्याख्या 

अभी आपके सामने मुनिजी ने बताया कि एकेन्द्रिय का क्या जीवन नही 

है ” आखिर वे भी तो जीवित रहते है । इसी प्रकार द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरि- 
न्द्रिय, और असज्ञी पचेन्द्रिय जीव भी जीवित रहते हैं। नारकी की आयु दस 
हजार वर्ष से कम नही है और देवलोक मे तेतीस सागरोपम से अधिक नही 
है । और यदि निगोद मे जीव चला गया तो पल्योपम और सागरोपम का पता 
नही है । वहा तो अनन्त काल तक रहना पडता है। उनके जीवन की क्‍या 
बात कहें ” परन्तु जीवन वही है जिसमे जीत, वमन और नवीनता पाई जावे । 


अब प्रश्न उत्पन्त होता है कि जीतना किसको ? क्या शत्र्‌ को ? नहीं 
भाई, शत्र्‌ को जीतने के पूर्व हमे अपनी आत्मा को जीतना होगा। यदि हम 
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चलता था। व्यापार में भी ऐसे सकेताक्षर चलते है कि तार देने और लेने 
वाले के अतिरिक्त तीसरा व्यक्ति नही जान पाता है । पहिले हुण्डी की लिखावट 
भी ऐसी होती थी कि यदि कोई एक स्थान पर बिन्दु आदि बढावे तो दूसरी 
जगह पकडा जावे । 

इसीप्रकार शास्त्रों मे भी कुछ सकेत रहते है, जिनका ज्ञान गुरु-मुख से 
ही हो सकता है, अन्यथा नही हो सकता । चाणोदवाले ग्रुरा साहव के यहा 
एक गज की लादी है । उस पर एक ऐसी लिपि लिखी हुईं है कि वह विलायत 
जाकर के वापिस आ गई, परन्तु अभी तक भी वह पढी नही जा सकी है। 
इसका कारण यही है कि उसको पढने वाला और गुरु मुख से अर्थ का ज्ञाता 
कोई व्यक्ति आज नही है। 


भाई, सर्व कथन का सार यही है कि शास्त्रो मे आये हुए सकेतो को 
समझना और ग्रुरु-परम्परा के अनुसार उनका अर्थ करना चाहिए। समाज मे 
जो विवेकी और विद्वान्‌ है, उन्हे भी इस अवसर पर आगे आना चाहिए भर 
ऐसे साहित्य का प्रचार रोकना चाहिए, जिससे की धर्म की और धर्माचार्यों की 
बदनामी होती है। सच्चे बुद्धिवादी तो वे ही है जो बुद्धि का सदुपयोग करें । 
जो उसका दुरुपयोग करते है, उन्हे बुद्धिवादी जैन नही माना जा सकेता | 
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है कि अमुक पुरुष मे अपना उत्थान केंसे किया ! और अमुक का क्यो हुआ ? 
इस प्रकार जो व्यक्ति महापुरुषो के चरित को जितनी गहराई से और मनोयोग 
से अध्ययन करेगा, वह उतना ही शीघ्र अपना उत्थान करेगा और उसी का नाम 
ससार मे अमर रहेगा। 


आज पी-एच० डी० या डी० लिट्‌ करने वाले को डाक्टर या आचार्य की 
पदवी कब मिलती है? जबकि वह अपने अभीष्ट विषय का भम्भीरता से 
अध्ययन करता है, हजारो ग्रन्थो को पढता हैं और फिर उन सबका सार लेकर 
हजार-पन्द्रह सौ पृष्ठ का महानिबन्ध लिखता है । वह विश्वविद्यालयों के अधि- 
कारी परीक्षको के सामने रखा जाता है। वे उसका भली-भाति परीक्षण करते 
हैं, तव उसके लेखक को डॉक्टर या आचार्य पदवी दी जाती है। इस प्रकार 
शास्त्रों के अनुसन्धान मे जिनका समय व्यतीत होता है, वे पुरूप भी ससार मे 
यश और धन दोनो को पाकर अपना जीवन सफल करते हैं । 


तीसरी बात विनोद की है। चित्त को प्रसन्न करनेवाले कार्य को विनोद 
कहते हैं । विनोद के मार्ग विचित्र प्रकार के है। कोई खाने-पीने मे ही आनन्द 
मानता है, कोई खेलने-कूदने मे ही आनन्द मानता है और कोई नाटक-सिनेमा 
देखने मे ही आनन्द मानता है । इसीलिए कहा जाता है कि 'कोऊ काहू मे मगन, 
कोऊ काहू मे मगन' | किन्तु सच्चा विनोद तो वह है, जिसके द्वारा मनमे 
उत्पन्न हुई भ्रान्तिया दूर हो, शारीरिक थकान दूर हो और दिल व दिमाग 
ताजा हो जाय । 


इस भ्रकार बुद्धिमान्‌ पुरुषों का समय तो काव्य-प्रणयन, शास्त्र-चिन्तन- 
मनन एवं मनोरजन से व्यतीत होता है । किन्तु जो मूर्ख होते हैं, उनका समय 
नाना प्रकार के व्यसनों मे बीतता है। कोई शराब-भाग आदि पीकर के 
आनन्द मानते हैं और वेहोश पडे रहते हैं। कोई बीडी-सिगरेट पीने मे और 
उसका धुआ उडाने मे मस्त रहते हैं और कितने ही पुरुष शिकार खेलते 
मे, चोरी करने मे, वेश्या-सेवन और परस्त्री-गमन करने मे ही जीवन 
की सार्थकता मानते हैं । इन व्यसनो से यदि समय मिलता है, 
तो नींद लेकर के समय बिताते हैं। और यदि व्यसन और निद्रा से 
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और आप अपनी आत्मा को जीत लेंगे तो वाहिरी शत्र्‌ तो स्वय ही धराशायी 
हो जावेगे । आपकी स्वय की आत्मा स्वतन्त्र नही है और जो कोई कार्य आप कर 
रहे है, वे सबके सब आप अपनी आत्मा के प्रतिकूल कर रहे हैं। यह जीत 
नही, बल्कि हार है । जीत तो तभी समझी जायगी, जब कि हमारी आत्मा की 
जो वस्तुए है, उन्हे हम अपने अधिकार मे ले लेवे । 

एक दुकानदार की जीत कब है ? जबकि वह अपने ग्राहको को प्रसन्त रखे 
अपनी पृ जी के अनुसार व्यापार करे, अपने माल की सभाल रखे, उधारी को 
वसूल करे और व्यवहार को भलीभाति समझकर उसका निर्वाह करे। मेरे 
सामने वाला, या पडौसी दुकानदार क्या करता है, इसका यदि वह ध्यान नहीं 
रखता है, तो वह दुकानदार हार जाता है। इसलिए दुकानदार को अपनी दुकान 
का ध्यान सर्वप्रथम रखना आवश्यक है । जिसने अपनी दुकान का पूरा प्रवन्ध 
अपने हाथ मे ले रखा है, उसे किसी दूसरे का मुखापेक्षी नही होना पडता है। 
वह जानता है कि मेरा काम मेरे हाथ मे है, मुझे दूसरे से क्या लेना-देना है ” 
दूसरा हजार लाख या करोड कमाता या गवाता है, उससे मुझे क्या नफा या 
नुकसान है । मुझे तो मेरे नफा-नुकसान से प्रयोजन है । इस प्रकार जो अपनी 
दुकान का ध्यान रखता है, वह जीत मे है, हार मे नही है । 

इसी प्रकार जो अपनी आत्मा के काम मे सावधान है और इंधर-उघर 
के व्यर्थ के कामो में ध्यान नही देते है उनकी ही जीत ससार मे होती है । 

ससार मे दो प्रकार के मनुष्य होते है--बुद्धिमान्‌ और मूर्ख ॥ इन दोनो 
का जीवन किस प्रकार व्यतीत होता है ” इसका उत्तर नीतिकार देते है-- 

फाव्यशास्त्रविनोदेन कालो गच्छति धीमताम्‌ । 
व्यसनेन चर सूर्खाणा निद्रया कलहेन वा॥ 

जो बुद्धिमान्‌ पुरुष होते हैं, उनका समय काव्य के निर्माण करने मे, पठन- 
पाठन मे और उसके रस का पान करने मे बीतता है। यदि उसकी प्रवृत्ति या 
लगन प्रभु के वचन सुनने मे और उसके चिन्तन-मनन से लगे और उससे फली- 
भूत होने वाले तथ्यो को हृदय मे धारण करता जाय, तो उसके आनन्द का 
क्या कहना है ? ऐसा व्यक्ति सदा महापुरुषो के चरितो की ओर ध्यान रखता 


जीवन की साथंकता २७६ 


कैसे कर सकते हैं ? आपको जो सुमार्ग प्रतीत हो, उस पर चलो, नियम से 
सफलता प्राप्त होगी। आनेवाले कटको को साहस के साथ दूर फेंकते जाओ 
और आगे बढते जाओ, यही जीतने का रहस्य है । 


भगवान महावीर ने देखा कि आज सारे विश्व से हिसा का ताण्डव नृत्य 
हो रहा है, धर्म के नाम पर यज्ञों मे मूक पशुओ की गर्दनें काटी जा रही हैँ 
और खून की नदिया बहाई जा रही हैं और चारो ओर शोपण से सत्रस्त 
जनता "'त्राहि त्राहि' की करण पुकार कर रही है, तब उन्होंने उस अनाचार 
को दूर करने का सकल्प किया। भाई, सोचो--कि क्या वे अनाचार तलवार- 
आलो के बल पर या दूसरे शस्त्रास्त्रो से, या किसी जादू-टोना से समाप्त किये 
जा सकते थे ? कभी नहीं । अत उन्होंने निर्णफण किया कि इन अनाचारो को 
जीतने के लिए किसी भी प्रकार के भौतिक शस्त्रास्त्रो की आवश्यकता नही है। 
मुझे तो पहिले अपने आपको जीतना है। जब मैं अपने आपको जीत लूगा तब 
ये अनाचार अपने आप दूर हो जावेंगे | अपने आपको जीतने के लिए वे घर 
त्यागकर प्रब्नजित हुए औौर सिद्धार्थ महाराज के मित्र एक सन्यासी के आग्रह 
पर उसके आश्रम मे उन्होने चातुर्मास किया। उस वर्ष पानी नहीं बरसने से 
सर्वत्ष भूमि सूखी पडी थी । जानवरों को चरने के लिए जगलो में घास नही 
उगा था| अत भगवान महावीर जिस घास की कुटी मे ठहरे थे, वे भूखे पशु 
आ-भआकर उस कुटीका घास खाने लगे। इस प्रकार दो चार दिन मे उस 
झोपडी का सफाया हो गया । यह देखकर वह सन्यासी बोला--अरे, तुझसे 
तो अपनी झोपडी भी नहीं रखायी जाती है। तू ऐसा अकर्मण्य है, तभी तेरे 
से राज्य नही सभला और इसीलिए घर-बार छोडकर साधु बन गया है । 
तेरे जैसे अकर्मण्य की यहाँ आवश्यकता नहीं है। अब तू यहा से चला जा। 
सन्‍्यासी की ऐसी भत्सेना सुनकर भी उन्होंने मनमे कोई विषाद नही किया, न 
उसको बुरा ही कहा । किन्तु वहा से चुपचाप चल दिये । भाई, बताओ--- 
भगवान्‌ ने योगी के उस दुर्व्यंवहार से हार पाई, या विजय पाई? वे चाहते तो 
सन्‍्यासी से कह सकते थे कि तुमने सुझे ठहराया क्यो ? मैं तो आत्म-साधना 
के लिए निकला हू, न कि किसी की झोपडी रखाने के लिए। मगर भगवान 
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अवकाश मिल गया तो दूसरों के साथ कलह करके अपना समय बितायेंगे । 
किसी की निनन्‍्दा और किसी की प्रशसा करके वे आपस मे एक दूसरे का लडावेंगे 
और उसमे ही आनन्द का अनुभव करेंगे। 
'जीत' कैसे, किस पर ? 
हा भाई, मैं कह रहा था कि इस प्रकार मूर्खो का, अज्ञानियो का जीवन 
व्यसन करने, नीद लेने और लडाई-झगडे मे व्यतीत होता है। ऐसा जीवन भी 
क्या जीवन कहा जा सकता है । जीवन शब्द का पहिला अक्षर 'जी' हमे सकेत 
करता है कि अपनी इन खोटी प्रवृत्तियो पर विजय प्राप्त करो, तभी तुम्हारा 
जीवन सार्थक होगा । मनुष्य इन खोटी प्रवृत्तियो पर विजय कैसे प्राप्त कर 
सकता है ? इसको वश मे करने के लिए आवश्यक है कि वह सर्वप्रथम अपने 
मन को जीते ? यदि हमने अपने मनको जीत लिया, तो शेप सब राग ढ्वं पादि 
भाव शत्रुओ को और वाहिरी खोटी प्रवृत्तियो को जीतना सहज मे सभव है। 
उत्तराध्ययन मे केशी-गौतम-सवाद मे कहा गया है कि-- 
एगे जिए जिया पच, पच जिए जिया दस । 
दसहा उ जिणित्ता ण॑ सव्वसत्त्‌ जिणामह ॥ 


केशी के पूछने पर गौतमस्वामी कहते हैं कि एक मन को जीत लेने पर 
पानों इन्द्रियों का जीतना सरल हो जाता है | और जब ये पाचो इन्द्रिया जीत 
ली जाती हैं तो चारो कपायो को भी जीत लिया जाता है। और जिसने मन, 
पाचो उन्द्रियों और चारो कपायो को इन दस को जीत लिया वह सर्व शत्रुओं 
को जीत लेता है। 


भादयो, अपने जीवन को सार्थक करने का पहिला ग्रुरुमन्न है कि आत्म- 
जयी बनो, मनोनिग्रही बनो और इन्द्रिय-विपयो तथा कपायों को जीतने वाले 
बनों । जब हमारा आत्मा अनन्तणक्ति का धारक है, तब हम हार याने वाले 
क्यो बने ? हमे तो सदा विजयी ही बनना चाहिए। हमारे सामने कंसी भी 
परिम्यिति क्यो न आजाए, हमे आत्म-बल प्रस्फुटित करके सर्वत्र विजय ही 
प्राप्त करना चाहिए । विजय पाने के लिए मनुप्य को मेधावी होना आवश्यक 
है । परिस्थिति में हमे बुद्धि से विचार करना चाहिए कि इसका सामना हम 
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नवीनता 

जीवन' शब्द मे अन्तिम अक्षर “'न' है। इसका अर्थ है नवीनता प्राप्त 
करना । हमारी अवस्था ज्यो-ज्यो बढती जाये, त्यो-त्यो हममे नवीनता आनी 
चाहिए । वस्त्र या आभूषण नवीन-तवीन पहिन कर शरीर को सजाने का नाम 
नवीनता नही है । किन्तु आत्म-परिणामो मे नवीन-नवीन विशुद्धि को प्राप्त 
करना ही सच्ची नवीनता है। हम दिन प्रति-दिन दूसरो का उपकार करें, 
रोगियो की सेवा करें, उन्हें औपधि दान करें, भयभीतो को निर्भय करें, उन 
अशरणो को शरण दें और भूखो को भोजन दे, यह नवीनता है। जहा पर 
अशिक्षा का प्रचार अधिक है, बालको को ज्ञान प्राप्ति का कोई साधन नही 
है, वहाँ पर पाठशालाएँ और विद्यालय खुलावे, असमर्थ बालको को अमुल्य 
पुस्तकादि देवें और ज्ञान दान करें, तथा स्वय भी ज्ञानाम्यास करके नवीन- 
नवीन धर्म के रहस्यों को हृदयगम करें । इस प्रकार की नवीनता लाने पर ही 
जीवन की सार्थकता है। 

कुछ लोग केवल धर्म की साधना करके ही अपने जीवन को सार्थक या 
कृतार्थ मानते हैं । कुछ लोग यश पैदा करने वाले कार्यों को करके ही अपने 
जीवन को क्ृतार्थ मानते हैं और कोई लोग आनन्द से सुखपूर्वक जीवन- 
यापन करके अपने जीवन को कछूतार्थ मानते हैं। कुछ लोग धर्म और यश के 
कार्य करके जीवन को सफल मानते है, कोई लोग धर्म और सुख से जीवन 
बिताने मे जीवन की सार्थकता समझते हैं। कुछ लोग यशोपार्जनज करने और 
आनन्द से रहने मे ही अपने को कृत-क्ृत्य मानते हैं। ये सब जीवन की 
सार्थकता के एकागी दृष्टिकोण हैं। किन्तु एक विद्वान का कहना है कि गृहस्थ- 
जीवन की सार्थकता तो धर्म, यश और सुख इन तीनो की साधना करने पर 
ही है । वे कहते है-- 

धर्म यश. शर्म च सेवमान,., के<प्येकशो जल्मविदु. कृताथ्थम्‌ । 

अन्ये द्विशों वित्च वय त्वमोघान्यहानि यान्ति त्रयसेवयेव ॥| 

अर्थात्‌ कितने ही लोग धर्म, यश और सुख, इन तीनो मे से एक-एक के 
सेवन से अपने जन्म को कृतार्थ मानते हैं। कितने ही लोग इन तीनो मे से 
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ने कुछ भी कहना उचित नही समझा । वहा से चलने पर लोगो ने पूछा-- 
भगवन्‌, आप वहा से क्यो चले आये ” भगवान ने कहा--भाई, मेरा मार्ग तो 
यही है । जहा मेरा विश्वास हो और जो स्थान मेरी आत्म-साधना के अनुकूल 
हो, मैं तो वही रहता हू । जहा मैं अविश्वास देखू, या स्थान आत्म-साधना के 
प्रतिकूल देखू, वहा एक क्षण भर भी मैं नहो रहता हू । इस प्रकार जब भगवान्‌ 
उस सनन्‍्यासी के आश्रय से बिन। कुछ कहे ही चले गये, तब उसे विचार आया 
कि मैंने महावीर को यहा से चले जाने को कहकर बडी भूल की। वे मेरे 
मित्र के पुत्र थे । मुझे उनका ऐसा अपमान नही करना चाहिए था ? अब आप 
लोग वतावे कि यह महावीर की जीत है, या हार ”? भाई, यह उनकी बडी 
भारी जीत हुई, क्योकि उनके मौन-गमन से उस सन्‍्यासी को पश्चात्ताप करना 
पडा । तलवार के साथ तलवार से वार करके, या लाठी के साथ लाठी का 
प्रहार करके जीतने को जीत नही कहते हैं। यह तो जीतने पर भी हार है, 
क्योकि ऐसी जीत से तो वैर-विरोध शान्त होने के स्थान पर और भी अधिक 
वढ़ता है । अत भगवान ने वह मार्ग अपनाया, जिससे कि भूल करने वाला 
मनुष्य बिना कहे ही अपनी भूल को स्वीकार कर पश्चात्ताप करे । जो भगवान 
के भक्त है, उन्हे पहिले अपने आपको जीतना सीखना चाहिए । 
“'बमन का रहस्य 
'जीवन' शब्द में दूसरा अक्षर 'व' है । इसका अर्थ है वमन करना । यदि 
भूल से कोई मनुष्य विप खा जाता है तो उसको स्वस्थ करने के लिए वैद्य 
लोग वमन कराते है, जिससे वह विष निकल जाय । यदि फिर भी विप के 
भीतर रहने की आशका रहती है तो विरेचन कराकर उसका विप बाहिर 
निकाला जाता है। इसीप्रकार हम प्रति समय दूसरों के साथ राग-प 
करके कपायरूपी विप अपने भीतर एकत्र कर रहे है । आत्म-विजय प्राप्त करने 
के लिए इस राग-द्वेप था कपायरूपी विप को वाहिर निकलाना आवश्यक 
है | शरीर मे यदि द्रव्य विप रह जावे, तो वह शरीर का सत्यानाश कर देता 
हैं | इसीप्रकार आत्मा के भीतर भरे हुए ये राग पादि भाव विप आत्मा 
का सत्यानाश कर रहें हैं। इसलिए इनका वाहिर निकालना ही कल्याण 
कारक है । 
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वालो की कमी है । पचानेवालो की भी कमी नही, किन्तु उसका रस वनाने वालो 
की कमी है, रस बनाने वालो की कमी नही, किन्तु उसका रक्त, हड्डी और वीर्य 
बनाने वालो की कमी है। यदि आप इसप्रकार भोजन का अन्तिम फल जो वीय॑ है, 
उसे प्राप्त करके उसे सुरक्षित रखेंगे तो आपका शरीर ही पुष्ट नही होगा,भपितु 
आत्मा भी पुष्ट होगा । जब शरीर पुष्ट होगा तो वचन मे भी प्रोढता आयगी और 
मन मे भी हृढ़ता आयेगी । जब तीनो में €ढता आयेगी, तब आप स्वय लोह 
पुरुष बन जायेंगे । फिर किसी की ताकत नहीं, जो आपका कोई बाल भी 
बाका कर सके । 
देखो वललभभाई पटेल को लोग लोहपुरुष कहा करते थे । इसका कारण 
यही था कि वे जिस वात को देश के लिए हितकारक समझते थे, उस पर 
हृढ़ रहते थे, उन्हे उनके निश्चय से कोई भी चल-विचल नही कर सकता था। 
आप लोग भी अपनी हढता को बढाओ तो आप भी लोहपुरुप बन सकते हैं 
और सत्सग की वृद्धि करो तो स्वर्णपुरुष भी बन सकते हो। तभी आपसे 
जीवन की सार्थकता सिद्ध होगी । 
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किन्‍्ही दो-दो का सेवन करने से जन्म की सार्थकता समझते है। किन्तु हम तो 
उन्ही जीवो का जीवन सार्थक समझते हैं, जो कि प्रतिदिन इन तीनो का ही 
सेवन करते हुए निर्दोष जीवन यापन करते है । 

इस सबके कहने का अभिप्राय यही है कि प्रत्येक गृहस्थ पुरुष को प्रतिदिन 
धर्म के समय पर सामायिक, प्रतिक्रमण, एवं ब्रतादि का पालन करना चाहिए । 
अर्थोपाजेन के साथ दानादि देकर यश का भी उपाजन करना चाहिए और 
इन सब कार्यो को करते हुए निराकुलता-रूप सच्चे सुख का भी उपयोग करना 
चाहिए तभी गृहस्थ जीवन की सार्थकता है । 

साधु जीवन की सा्थंकता का अभी पहिले वर्णन किया गया है कि अपने 
आपको जीते, विषय कषायो का वमन करे और प्रतिदिन अपनी परिणति मे 
नवीन-नवीन विशुद्धि लावे, तभी साधु जीवन की सार्थकता है और इन्ही तीनो 
का जितने भी अश में गृहस्थ पालन कर सके, तो उतने ही अश मे उसके 
जीवन की सार्थकता है । जीवन की सार्थकता का यह शुभ मत्र 'जीवन' इस 
शब्द के भीतर ही भरा हुआ है । 

आदश जीवन 

आज राम को हुए कितना समय बीत गया और पाडवो को भी हुए कितना 
ही काल हो गया है । परन्तु जब रामायण वा महाभारत सुनाया जाता है, तब 
तब श्रोता लोग ऐसा अनुभव करने लगते है कि मानो वे महापुरुष हमारे 
सामने ही खड़े हो। ऐसा क्यो अनुभव होता है” इसीलिए कि उन्होने 
हमारे सामने बडे उच्च आदर्श रखे। उनसे उनकी कीति दिग्देशान्तर में 
फैली और आज भी वह अपनी सुगन्धि से सबको सुगन्धित कर रही है । उनके 
उत्तम आचरण की ज्योति आज भी प्रज्वलित है, उसे कोई मन्द नही कर 
सकता । यही जीवन का सार है । 

भाइयो, आपके सामने जीवन की सार्थकता की यह छोटी-सी व्याख्या की 
गई है । इसे यदि आप अपने हृदय में धारण करेंगे तो इससे नवीन-नवीन ही रहस्य 
अपने आप आपके साममे प्रकट होते जावेगे। अनाज की कमी नहीं है, किन्तु 
उसको खानेवालों की कमी है। खानेवालो की कमी नही, किन्तु उसको पचाने 
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समय आत्मा के साथ रहेगा । जिस कर्म की जितनी स्थिति पड़ती है, उसके 
अनुसार ही उसका अबाधाकाल पडता है। बधा हुआ कर्म जब तक उदय मे 
नही आता है, अर्थात्‌ फल देना प्रारम्भ नही करता है, तब तक के समय को 
अबाधाकाल कहते हैं । इस अबाघाकाल के पश्चात्‌ उसके फल देने को उदय 
कहते हैं । इस प्रकार पहिले कर्म बधता है, फिर वह सत्ता मे पडा रहता है । 
पीछे अबाधाकाल बीतने पर उदय में आता है । इस उदयकाल में जो कर्मों का 
फल मिलता है, उसे ही लोग दैव, भाग्य, अद्ृष्ट, तगदीर आदि नामों से 
पुकारने लगते हैं । यहा पर यह ज्ञातव्य है कि पूर्वंकाल मे सचित किये हुए कर्म 
को ही लोग दैव कहते हैं । जैसा कि कहा है-- 
'पूर्वजन्मकृत कर्म तहँवमिवमुच्यते । 

अर्थात्‌ जो पूर्व-जन्म मे किया हुआ कर्म है, वही यहा पर “व कहा जाता 

है । इसी देव या उदयागत कम को व्युत्पति कर्म भी कहा जाता है । 
पाप कर्म और पुण्य कर्म 

मनुष्य के भाव कभी अच्छे और कभी बुरे होते रहते हैँ ॥ जब मन-वचन- 
काया की क्रिया अच्छी या शुभ होती है, तब वह पुण्य कर्म का बन्ध करता है 
और जब मत-वचन-काया की क्रिया बुरी या अशुभ होती है, तब पापकर्म का 
वन्ध होता है । जैसा कि कहा है-- 

शुभ. पुण्यस्थ अशुभः पापस्य । 


शुभभाव पुण्यबन्ध का कारण है और बशुभभाव पापवन्धन का कारण 
है । प्रत्येक प्राणी की मनोवृत्ति, वचन-प्रवृत्ति और काय की क्रिया सदा बद- 
लती रहती है । जब तक अच्छी परिणति होगी, तब तक पुण्यकर्म वधेगा और 
जब बुरी परिणति होगी, तब पापकर्म बधेगा । अब ये पुण्य और पाप कर्म जिस 
क्रम से बधते हैं, उसी क्रम से उदय में भी आते हैं । यहा इतना ध्यान रहे कि 
जिस-जिस कर्म का अबाघाकाल पूर्ण होता जाता है, वह-वह कर्म उदय मे' आता 
जाता है। इस प्रकार इन पुण्य-पाप कर्मों का उदय घृप-छाया, अथवा दिन-रात 
के समान सदा होता ही रहता है। 
आप लोग निरन्तर सन्तो के पास आ रहे है और व्याख्यान भी सुन रहे 
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फर्म की दाशनिक व्याख्या 


भाइयो, अभी आपके सामने “कर्म योग” की बात आई । यह कर्मयोग क्‍या 
है, यह जानना आवश्यक है। मनुष्य प्रति समय जो भले-बुरे कार्य करता है, 
उन कार्यों को कम कहते हैं | यह कर्म दो प्रकार का है--भावकर्म और द्रव्य- 
कर्म । आत्मा के भले-बुरे भावों के कारणभूत राग-द्वे ष को भावकर्म कहते है । 
उन भावों से जो ज्ञानावरणादि पौद्गलिक कर्म--परमाणु आत्मा के भीतर 
आते हैं उन्हे द्रव्यकर्म कहते है । इस द्रव्यकर्म की सामान्यरूप से तीन दशाए 
होती है--बन्ध, सत्ता और उदय । आने वाले जो कर्म-परमाणु आत्मा के 
प्रदेशों के साथ एक-एक होकर बंध जाते है, उसे बन्ध कहते हैं। जैसा कि 
तत्वार्थाधिगमसुत्र मे कहा--- 

सफषायत्वाज्जीवः कर्मणो योग्यान्‌ पुदूगलानादत्त स बन्धः । 

अर्थात्‌ जब जीव कषाय से युक्त होता है, उस समय ,वह जिन कर्म के 
योग्य पुदूगलो को ग्रहण करता है, उसे बन्ध कहते हैं, इस प्रकार बचे हुए कर्म 
आत्मा मे प्रति समय सचित होते रहते है, इन सचित कर्मों को ही सत्त्व कहते 
हैं और जो प्रति समय नवीन-नवीन कर्म बधते रहते है, उन्हे प्रारब्ध कर्म कहते 
है । कर्मों के बधते समय ही उनकी स्थिति भी पड़ जाती है कि यह कर्म इतने 
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प्रारूघ कहते हैं । जैसे कही बैठे हुए ऊपर दीवाल गिर पडी, अथवा आकाश 
से बिजली आ पडी, या किसी ने अकस्मात्‌ आकर के गोली मार दी। ये सब 
अशुभ काये बिना ही इच्छा के हुए । इसीप्रकार किसी कार्य से आप भूमि को 
खोद रहे हैं और वहाँ पर मोहरो से भरा घडा मिल गया, या रास्ते चलते 
रुपयो से भरी थैली मिल गई, तो ये शुभ कार्य भी आपकी इच्छा के बिना दह्वी 
अकस्मात्‌ हो गये । दीवाल आदि के गिरने में आपके पूर्वोपाजित पापकर्म का 
उदय कारण है और मोहरो से भरे घडे आदि के मिलने मे पूर्वोपाजित पुण्य 
कर्म का उदय कारण है। इन दोतो हो कार्यों मे आपकी इच्छा का कोई 
सम्बन्ध नही है । जब पुण्यवानी जोर मारती है, तब अच्छे कार्य स्वत, ही 
हो जाते हैं और जब दुर्भाग्य जोर मारता है, तब बुरे कार्य भी अपने आप 
हो जाते हैं ? 


जो कार्य पर की इच्छा से करने पडते हैं, उन्हे परैच्छिक कर्म कहते हैं । 
जैसे आपकी इच्छा तो एक पैसा भी देने की नही है। किन्तु कोई डाकू पिस्तौल 
छाती पर तान कर आपसे कहता है कि तिजोरी मे जो कुछ रखा है, वह सब 
निकाल करके दे दो । अब आपकी इच्छा देने की नही है, तो भी प्राण बचाने 
के लिए उसे देना पड रहा है । यह परैच्छिक कर्म है। इसी प्रकार आप कही 
जा रहे हैं और किसी ने स्वय बुलाकर कहा--भाई, यह माल ले लो । आपने 
कहा--अभी मेरे पास पैसा नही है। उसने कहा--इसे बेचकर पीछे दे देता । 
आपने कहा--माल रखने को कोठा नही है। उसने कहा--मेरे ही कोठे मे 
रख देना । इस प्रकार उस व्यक्ति के आग्रह से आपने माल लेकर उसी के 
कोठे भे रख दिया । थोड़े दिनो के बाद तेजी आ जाने से आपने उसे बेच 


दिया । उसकी रकम उसे दें दी और मुनाफा आपने रख लिया । यह परेच्छिक 
लाभ आपको प्राप्त हुआ । 


स्वैच्छिक लाभ उसे कहते हैं, जो कि अपनी पुण्यवानी से मिले। जंसे 
आपने विचार किया मि मैं हिसा नहीं करूँगा, झूठ नहीं बोलू गा, चोरी नहीं 


करू गा, दूसरो की सहायता करूँगा, शील ब्रत पालूंगा और दानादिक करूँगा। 
इस श्रकार आपने जो पुन्यवानी उपार्जन की, वह स्वैच्छिक है। इसी प्रकार 
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हैं। अब आपके मन में आया कि दुनिया नाटक-सिनेमा देखने जाती है, तो हम 
भी चले। अभी तो आप सत्सग मे आकर प्रभु की वाणी सुनते थे और धर्म 
की आराधना भी करते थे । अब लहर आ गई नाटक-सिनेमा देखने की। 
और उस लहर से प्रभावित होकर आपने सिनेसा जाना प्रारम्भ कर दिया। 
वहा पर आपने एक नई फिल्‍म देखो । आप देख करके घर आ 
गये। पर फिल्म के हृश्य आपकी आखो के सासने घूम रहे है। यद्यपि 
वह फिल्‍म आपने प्रथमबार ही देखी है, तथापि उसके हृश्य दिमाग 
मे चक्‍कर काट रहे है और कई दिन तक वे चक्कर काटते रहेगे । 
परन्तु आपने व्याख्यान कितने बार सुना है, तो क्या वह इस प्रकार आपकी 
आँखो के सामने घूमता है, या दिमाग मे चक्कर लगाता है ? थोडान्बहुत 
घूमता है, पर जितना असर फिल्‍म ने किया, उतना असर आपके ऊपर व्याख्यान 
ने नही किया है। इसका कारण क्या है ”? इसका कारण पापकर्म का तीत्न 
उदय है, जो पाप सचय करानेवाले कार्यों के देखने और सुनने मे आपकी 
प्रवृत्ति हो रही है । पुण्यकर्म का उदय मन्द है, अत पुण्य कार्यो के सम्पादन 
में आपकी अभिरुचि मन्द हो रही है। अब आप विचारते है कि चलो--एक 
बार और नाटक-सिनेमा देखा जाय | इस प्रकार उधर का आक्ंण ज्यो-ज्यो 
बढता गया, त्यो-त्यो आपकी प्रवृत्ति भी नाटक-सिनेमाओं के देखने की ओर 
अधिक बढती गई । इस प्रकार पॉच-सात बार जाने के बाद अब आप सोचने 
लगे कि महाराज के व्याख्यान में क्या है? यहा भी तो नयी-वयी शिक्षाएं 
मिलती है । धीरे-धीरे यह विचार आने लगे कि नाटक-सिनेमा में जितनी 
शिक्षाएँ मिलती है, उतनी व्याख्यान मे नही मिलती है। इन विचारो के आने 
पर व्याख्यान मे आना बिल्कुल बन्द हो गया और नाटक-सिनेमा में जाने की 
प्रवृत्ति बढ गई । इस प्रकार पुण्य कर्म का नवीन बन्ध कम होने लगा और 
पापकर्म का बन्ध उत्तरोत्तर बढने लगा । इसी को प्रारब्ध कम कहते हैं। यह 
भी तीन प्रकार का है---अने छिछक, परेच्छिक और स्वैच्छिक । 


प्रारब्ध के तीन रूप 
हमारी बिना इच्छा के जो भले या बुरे कार्य होते है उन्हें अनैच्छिक 
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हुआ ? उससे कहा--देश में दुष्काल पड गया, जिससे आमदनी के सब 
साधन बन्द हो गये । और भूखो मरने का समय आ गया । अत आपके पास 
आया हू । आप मुझे कोई ऐसा काम बताइये कि जिससे मेरा भ्रुजारा भी होता 
जाय और मैं कुछ बचत करके घरवालों को भेजता रहू | यह सुनकर वह श्रीमन्त 
मित्र विचारने लगा कि यह बला कहा से आ गई ” उसकी बात चुनते ही 
उसका चेहरा उतर गया । किन्तु प्रकट मे बोला---आप आये सो बडी खुशी की 
बात है । परन्तु मेरे पास भी इस समय आमदनी के कोई अच्छे साधन नही हैं । 
मैं भी जिस किसी प्रकार से अपना काम चलाता हू ? पू जी भी अधिक नहीं है 
और आमदनी से खर्चा इन दिनो अधिक हो रहा है । उस सेठ की यह बात सुन 
कर इसने कहा---भाई जी, इस समय पचास रुपये दिला दो, तो घर को मनी- 
आर्डर भेज दूँ और कोई सौ-सवासौ रुपये मासिक की नौकरी _लगवा दो तो 
अपना भी पेट भरता रहूगा और घर पर भी कुछ भेजता रहूगा | परन्तु सेठ ने 
रूखा-सा उत्तर देते हुए कहा---भाई, अभी तो तुम्हारे योग्य कोई काम नही है । 
इस विषय मे फिर सोचू गा। अभी तो आप नहायें-धोयें और भोजन करें । घर 
ले जाकर उसे निबटने को भेजा और रसोईघर मे जाकर अपनी स्त्री से कहा--- 
देखो, मेरा एक धममे-भाई देश से आया है, वह भोजत करेगा । यह सुनते ही 
वह बोली--मेरे से यह छाती-कूंटा नही होगा, भलें ही कोई आया हो ! सेठ 
बोला---अरी, जरा धीरे से बोल । कही वह सुन लेगा तो क्या कहेगा ? सेठानी 
बोली---मुझे इसकी क्या परवाह है ” सेठ ने कहा--अच्छा नही लगेगा । जब 
वह देश से आया है, तब भोजन तो कराना ही पडेगा । वह मु ह बिगाडती हुई 
बोली, अच्छा--ले आओ उस यमदूत को । सेठ उसे भोजन कराने को ले गया 
तो उसे जिमाने के लिए सेठाती से कहा | मित्र से बोला--मैं दवा लेता हू, 
अत कुछ देर से भोजन करू गा, आप जीमिये | सेठाती ने जिस किसीप्रकार 
से उसे जिमा दिया । वह भी भूखा था, अत उसने चुपचाप भोजन कर लिया। 


परन्तु भोजन कराने मे प्रेम सेठ और सेठानी दोनो के ही भीतर नही था। 
किसी कवि ने कहा है--- 
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अपनी इच्छा से बुद्धिपू्वेंक जो हिसा की जाती है, झूठ बोला जाता है, चोरी 
और जारी आदि कुकर किये जाते है, वे भी आपने अपनी इच्छा से किये। 
इस प्रकार आपका यह दुष्कर्मोपाजन भी स्वैच्छिक है। इस प्रकार पुण्य 
कर्मोपाजेन मे भी आपकी इच्छा ही कारण रही और पाप कर्मपाज॑न में भी 
आपकी इच्छा कारण रही । 

लोग कहते हैं कि आजकल तो अमुक व्यक्ति का सितारा चमक रहा है, 
अमुक का भाग्य खूब फल रहा है और अमुक खूब कमाई में है। भाई, यह संव 
उसके पूर्वोपाजित पुण्यकर्म के उदय से हो रहा है । इसी प्रकार किसी व्यक्ति के 
ऊपर आपत्ति पर आपत्तियाँ आ रही है और घाटे पर घाटा आ रहा है, तो यह्‌ 
भी उसके पूर्वोपाजित पापकर्म के उदय से हो रहा है। यद्यपि लाभ या हानि 
का मूल कारण पूर्वोपाजित पुण्य या पाप कर्म है, तथापि जब मनुष्य बुद्धिपृर्वेक 
भला या बुरा काये करता है, तब उसे जो हानि या लाभ होता है,उसे पुरुपार्थ- 
कृत माना जाता है । और बिना पुरुपार्थ के अकस्मात्‌ जो हानि--लाभ होता 
है, उसे दैवकृत माना जाता है । जैसा कि कहा है--- 

बुद्धि पूर्वेव्यपेक्षायासिष्टानिष्ट स्वपौरुषात्‌ । 
अबुद्धि पृत्॒पिक्षायामिष्टानिष्ट. स्वदेवतः ॥। 

अर्थात्‌ बुद्धिपूवंक भला-बुरा कार्य करने पर जो इष्ट-अनिष्ट होता हैं, वह 
अपने पुरुषार्थ से हुआ जानना चाहिए । तथा अबुद्धिपूर्वक जो इष्ट-अनिष्ट होता 
है, वह देव से किया हुआ जानना चाहिए । 

भाग्य और पुरुषार्थ 

किसी गाव मे एक छोटा सा साहूकार रहता था। एक वर्ष दुष्काल पड 
गया । इससे उसका सारा व्यापार ठप्प हो गया । पुरानी उगाही भी वसूल नही 
हो सकी । आमदनी के सब साधन बन्द हो गये और खाने तक की कमी 
अनुभव होने लगी। उसने सोचा कि अमुक नगर में मेरा मित्र रहता हैं और 
वह श्रीमन्‍्त भी है, अत उसके पास चलना चाहिए। वह जिस किसी प्रकार 
मार्ग के अनेक कष्ट उठाकर वहा पहुचा । उसने जाते ही उस श्रीमन्‍्त मित्र को 
रामा-सामा किया । उसने भी पास मे बिठाते हुए पुछा--कहो भाई, कैसे आना 
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काटने से और नीचे से खटमलो के काटने से वह एक मिनिट भी नही सो 
सका और जिस किसी प्रकार रात बिताई । 


प्रात काल वह जल्दी ही उठा और नगर के बाहिर नदी पर जाकर 
शौचादि से निवृत्त हो स्तान किया, भंगवान के नाम की माला फेरी और जब 
वापिस नगर की ओर आ रहा था, तब उसके ही गाव का रहनेवाला एक 
दूसरा परिचित भाई मिल गया । वह साधारण परिस्थिति का था, पर इसे देखते 
ही अत्यन्त स्नेह से गले लिपटकर बोला--भाई जी, यहाँ कब भाये ? कैसे 
आना हुआ ? तब इसने देश का सारा वृतान्त उससे कहा और साथ ही यह भी 
बताया कि मैं यहा पर अमुक सेठ के घर पर ठहरा हू । आजीविका की चिन्ता 
है, अब क्या करूँ ? कोई उपाय बताओ ! उसने अत्यन्त प्रेम से आश्वासन 
देते हुए कहा--भाई जी, आप किसी प्रकार की चिन्ता न करें| मेरे घर चलें 
मोर जो कुछ रूखा-सूखा मैं खाता हू, वह आप भी प्रेम से खावें और जो मैं 
काम करता हू, वह्‌ आप भी कीजिए । यह कहकर वह॒उसे' अपने घर लिवा 
ले गया । घर पर जाकर उसने अपने साथ बिठाकर नाश्ता कराया। उसके 
बाद उसे पचास रुपये देकर कहा--लो भाई, सबसे पहिले तुम इन्हे मनीआडडर 
से घर भेज दो । पीछे उस सेठ के घर से अपना सामाव उठा लाओे और 
आकर मेरे साथ काम करो । आज से जो कुछ भी कमाई होगी, उसमे तुम्हारा 
आधा हिस्सा है। यह सुनकर उसका हृदय आनन्द से गदुगद हो गया | वह 
सोचने लगा--देखों, एक वह श्रीमन्‍्त सेठ भी जन्म का बालमित्र मौर 
गाव का रहने वाला है। उसके यहा सब कुछ होते हुए भी उसके हृदय मे 
मानवता के दर्शन नहीं हुए । एक यह भी अपने ही गाव का निवासी है, 
जिसके घर कुछ भी नही है, क्ोपडी मे रह रहा है और रूखा-सूखा खाकर 
भेहनत-मजदूरी करके पेट भरता है। फिर भी कितने स्नेह से अपने घर लिवा 
लाया गौर बिना मागे ही घर भेजने के लिए रुपये दे रहा है और काम मे भी 
भागीदार बना रहा है। इसमे मानवता के दर्शन हो रहे हैं। वाहिरी घन-वैभव 
से मानवता नही प्राप्त होती ? मानवता तो ऐसे व्यक्तियो मे हृष्टिगोचर होती 
है, जो दूसरे के दु ख को अपना दु ख मानकर उसे सर्व प्रकार से आश्रय देवें । 
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नयत पदारथ नयन रस, नयनों-नयनव मिलंत । 
अनजानिया से प्रीड़ी, पहिले नयन फरंत ॥ 


मनुष्य के भीतर का भाव आखो में सबसे पहिले दिखाई पड जाता है कि 
इसके हृदय मे प्र॑म है, या द्वेष ” यह्‌ आखो से छिपा हुआ नही रहता है। 
जब वह भोजन कर चुका तो सेठ ने कहा--आप बैठक में आराम 
कीजिए, मैं भोजन करके आता हु। यह कहकर सेठ भीतर चला गया और 
किवाड बन्द करके भोजन करने को बैठा । सेठ के लिए सेठानी ने बदाम का 
सीरा, मलाई, दहीबडे आदि अच्छे माल परोसे और सेठ जीमने लगा। इधर 
इसके मनमे आया कि जाकर मैं भी देखू कि सेठ क्या खा रहा है ” यह विचार 
कर वह किवाडो के पास गया और किवाड की दराज मे से देखा कि सेठ तो 
बढ़िया माल उडा रहा है। वह सोचने लगा कि मैं यहाँ व्यथं आया । जहाँ 
पर आखो मे स्नेह नही हो, वहाँ पर यदि धन भी मिले तो नहीं जाना चाहिए। 
तुलसीदास जी ने कहा है-- 
आवत हू हर्ष नहीं, नयनन्ति नहीं सनेह । 
तुलसी तहा न जाइये, जो धन बरसे मेह ॥ 


देखो, हम दोनो बचपन के साथी और एक ग्रामवासी । जीवन में पहिली 
बार आया, फिर भी इनकी आखो मे प्रेम नही दिख रहा है और सेठानी ने 
भी मुझे दूसरा भोजन खिलाया और पति को दूसरा खिला रही है। यहा पर 
मेरा ठहरना ठीक नही है । यह सोचता हुआ वह वापिस बैठक मे जाकर के 
लेट गया । 


जब सोने का समय हुआ तो सेठ ने सेठानी से पूछा कि उसे कहाँ सुलाया 
जाय ? वह वोली--मेरे से क्‍या पूछते हो, जहाँ ठीक समझो, वहा पर सुला 
दो । सेठ वोला--दुकान की गादी पर सुला दू ? सेठानी ने कहा--हा, वही 
सुलाना ठीक रहेगा | सेठ ने कहा--अरी, वहा तो मच्छर बहुत है, मच्छरदानी 
दे दो | सेठानी वोली--मच्छरदानी उनके लिए थोडे ही है। सेठ ने उसे ले 
जाकर के दुकान पर सुला दिया । वह लेट गया, पर ऊपर से मच्छरो के 
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तो आपका घर नरक हैं और आपके लिए मैं क्या कहू ” उसका घर मेरे लिए 
स्वर्ग है और वह भाई नही, भगवान्‌ ही मुझे मिल गया है। यह कहकर और 
अपनी पोटली उठाकर उसके यहा चला आया। सेठजी उसकी बात सुनकर 
लज्जा से नीचे मुख करके रह गये । 

भाइयो, देखो--धूर्वे सचित भाग्य से सेठजी के पास घन, वैभव, हवेली 
आदि सब कुछ है, परन्तु वर्तमान मे जिसके हृदय मे दूसरे के दु ख के समय भी 
करुणा, सहानुभूति ओर सहृदयता नही, वहा कया है ? आगे के लिए वह नरक 
का द्वार खोल रहा है, और यहाँ पर अपयश प्राप्त हो रहा है। किन्तु जिसके 
पास पूर्व पाप के उदय से कुछ भी नही है, परच्तु वर्तमान मे दूसरे के दु ख मे 
सीरी होकर उसे सुखी बना रहा है, वह स्वर्ग का द्वार खोल रहा है और आज 
उस दीन-हीन अवस्था मे भी यश का भागी हो रहा है । इस कहानी से आपको 
यह शिक्षा लेनी चाहिए, कि पूर्व जन्म मे हम जैसा कुछ-भला बुरा कमे उपा- 
जन करके आये हैं, उसके अनुसार तो हमे उनका फल भोगना ही पडेंगा, वह 
तो दैवाधीन बात है। किन्तु भविष्य का निर्माण करना, हमारे पुरुषार्थ के अधीन 
है। अत हमे आगे के लिए सत्‌-पुरुषार्थ करना चाहिए । 

भाई, जिन लोगो ने महात्मा गान्धी की आत्मकथा पढी है, वे जानते हैं 
कि उनका बाल्यकाल ओर युवावस्था कंसे विलासपन में बीती ” उनके उस 
समय उसी प्रकार के कर्मों का उदय था, अत उनकी वैसी ही परिणति रही । 
किन्तु जब उन्होने अपने जीवन का विहगावलोकन किया और अफ्रीका में भार- 
तीय बन्धुओ के साथ अन्याय होते देखा, तो अपनी वैरिस्टरी वेप-भूषा छोडकर 
उन लोगो के दु खो को दूर करने, और मानव के मौलिक अधिकारो को दिलाने 
के लिए कटिबद्ध हो गये, और एकदम सादा बाना घारणकर सत्याग्रह 
आन्दोलन किया, और वहा विजय पाई। पीछे भारत आकर अग्न॑जो के 
अन्याय के विपरीत असहयोग आन्दोलन, छेडा कई बार उपवास किये, अनेक 
बार सत्याग्रह किया और अन्त मे अपनी अहिंसा और सत्यनिष्ठा के वल पर 
भारत को दासता के बन्धन से छुडाकर स्वतत्र कर गये । अपने पुरुषार्थ से वे 


महात्मा कहलाये और विश्ववन्ध बने । यह उनके सत्पुरुषार्थे का ही परि- 
णाम है | 
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ऐसे बन्धु ही सच्चे बन्धु और मित्र है। अन्यथा सगे भी यमदूत है। नीतिकार 
मे ठीक ही कहा है-- 
समदुःखसुखा एव. वन्धवो ह्यत्र वान्धवाः । 
दूता एवं छृतानन्‍्तस्य दन्द्काले परान्मुखाः ॥ 

जो लोग विपत्ति के समय दूसरे के दु ख को अपना दु ख समझे और उसके 
सुख को अपना सुख समझें, वे ही ससार मे सच्चे वान्धव है। जो द्वन्द्रकाल 
मे--आपत्ति के आने पर परान्मुख रहते हैं, दुख मे सीरी नही होते हैं, वे 
तो कृतान्त (यमराज) के दूत ही है। ऐसा विचारता हुआ वह डाकखाने गया 
और घर को मनीआडर्डर करके सीधा सेठ की दुकान पर पहुचा । उसके आते 
ही सेठ बोला--भाई, सबेरे से ही कहा चले गये थे ? उसने बताया कि मैं 
प्रात उठकर नदी पर निबटने गया था । लौठते समय गाव का एक परिचित्त 
भाई मिल गया। वह साथ ले गया। उसी के यहाँ खा-पीकर के अब अपना 
समान उठाने के लिए आया हु । 

सेठ बोला--उसके यहा क्या है, रहने को भी किराये की झोपडी है, मेह- 
नत-मजदूरी करता है, खाने का भी ठिकाना नहीं है । फिर वहा जा करके क्या 
करोगे ” तब यह बोला---सेठजी, आपका कहना सच है, उसके यहा यह सब 
कुछ भी नही है, पर वहाँ मानवता है, प्रेम है और सहृदयता है । उसकी झोपडी 
आपकी इस हवेली से बढकर है, उसकी रूखी-सूखी रोटिया भी आपके सीरा- 
पूडी से बेहतर हैं और उसका हृदय तो साक्षात्‌ भगवान का हृदय है । देखो, 
कल मेरे मागने पर भी पचास रुपये देने के लिए टालमदूल कर दी । पर उसने 
बिना मागे ही पचास रूपये घर भेजने को दिये, जिनका मनीआड्डर करके डाक 
खाने से आ रहा हू । देखो--यह उसकी रसीद है। साथ ही उसने आज से ही 
अपने काम-काज मे आधे हिस्से का भागीदार बना लिया है। अब बताइये, 
वहा सब कुछ है, या आपके यहा ? कि मेरे आने का कारण सुनते ही आपका 
चेहरा उतर गया । भोजन मे भी दुभाती की और सुलाया भी वहा--जहा पर 
कि मच्छरो और खटमलो के मारे रात को एक मिनिट भी नहीं सो सका। 
सेठजी, आप अपने मन में भले ही अपने को धन्ना सेठ मानते रहे, पर मेरे लिए 


१६ |__ सेवा परम गहन है ९्‌ सेवाधर्स परम गहन है 





सज्जनो, आप लोगो ने अभी शास्त्र के विवेचन मे छप्पत दिवकुमारियों 
का वर्णन सुना है। वे यहा क्यों भाती हैं ? जन्म लेनेवाले तीर्थंकर भगवान 
की सेवा करने के लिए आती हैं। यह उनका जीताचार है-- नियोग है । उन 
दिक्‍कुमारियो के स्थान पर जो भी नवीन देविया उत्पन्न होती हैं, वे अपने 
जीवनकाल मे इस मनुष्यलोक मे उत्पन्न होनेवाले तीर्थकरो की और उनकी 
माताओं की सेवा करने के लिए नियम से आती हैं, ऐसा अनादिकालीन नियोग 
है । उन देवियों मे चाहे कोई सम्यक्त्व की धारण करने वाली हो, अथवा न हो, 
किन्तु नियोगवश सेवा करने को आना ही पडता है । 

भाइयो, आप लोगो को भलीभाति विदित है कि जब यहा पर राजाओं 
का राज्य था और उनके राज्य में थानेदार या पुलिस का कोई बडा हाकिम 
मुसलमान होता था, तो जब ठाकुरजी की सवारी निकलती, तो इन्तजाम के 
लिए उसे जाना ही पडता था , क्योंकि वह उनकी ड्यूटी थी। इसीप्रकार 
जहा पर मुसलमान नवाब का राज्य होता तो ईद, या ताजिया-गोहरंम के 
जलूसो के इन्तजाम के लिए हिन्दू पुलिस अधिकारियों को जाना ही पडता था । 
इसीभ्रकार चाहे वे दिवकुमारिया सम्यक्त्वी हो और चाहे मिथ्यात्वी हो, परन्तु 
तीर्थंकर भगवान के जन्मकाल मे उनका आना भी अनिवार्य सनातनी व्यवस्था 
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अब आज आप लोग उनके भक्त कहानेवाले इन गाँधीवादियो को देखें, 
कि वे लोग उनकी अहिंसा के नारे की आवाज लगाते हुए भी हिंसा का भरपूर 
प्रचार और प्रसार कर रहे हैं। आये दिन बडे-बडे कसाईखाने खोले जा रहे है 
जहा पर लाखो गाये, भैसें और अन्य पशु निर्देयता पूर्वक काटे जा रहे है, मत्स्य- 
पालन, कुक्कट-पालन का प्रचार कर सबको अडे मुर्गी-और मछलो खिला रहे हैं । 
महात्माजी ने जिस मद्य-निषेध के लिए अनेको बार पिकेटिंग किया, लाठियो 
की मार हजारो के साथ खाई और जेल गये, आज उनके ये भक्त उसी मद्य का 
प्रचार ही नही कर रहे हैं, बल्कि स्वय भी मद्यपायी हो रहे हैं। गाधीजी ने 
राजाओ ओर रईसो को मिटाने की बात कभी नहीं कही । उन्होने यही कहा 
कि पू जीपति अपनी पू जी को गरीबो की ट्रस्ट समझें और राजा लोग अपने को 
राज्य का सेवक समझकर प्रजा की सेवा करें | परन्तु आज ये गान्धीवादी सब 
काम उनका नाम लेकर ठीक उनके विपरीत कर रहे हैं। मुसलमानो और 
अग्नेजो के जमाने मे भी कभी कसाईखाने और शराबखाने राज्य की और 
से नही चलाये गये । आज उनके भक्त इस मास-समदिरा के प्रचार से ही देश 
का उद्धार समझ रहे हैं । इन बुरे कार्यो से न देश का उद्धार होगा और न 
उनके भक्तो का | ये सब देश का और अपना भविष्य अन्धकारमय बना रहे हैं 
और अश्लील फिल्‍मों को प्रोत्साहन देकर व्यभिचार का प्रचार कर रहे हैं । 
ऐसे समय मे प्रत्येक जैनी का कतंव्य है कि वह इस मद्य, मास और सिनेमा- 
प्रचार के विरुद्ध आन्दोलन कर भारत के और अपने उज्ज्वल भविष्य का 
निर्माण करे । यही सच्चा कर्मयोग है । 


वि० स० २०२७, आसोज सुदि-२ 
सिंहपोल, जोधपुर 
हा 
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लौकिंक सुख के साधन मिलें, उस पुण्यवानी के कार्य करने को लौकिक सेवा 
कहते हैं । 


लोकोत्तर सेवा 


दूसरी लोकोत्तर सेवा है। जिस सेवा मे किसी भी प्रकार का पाप-सम्बन्ध 
न हो, कर्मात्रव का नाम न हो, सवररूप प्रवृत्ति हो, उसे लोकोत्तर सेवा कहते 
हैं। जैसे--कोई साधु अपने ज्ञान-घ्यान मे निरत है, निर्दोष तपश्चरण करता है 
और मौनपूर्वक अहनिश आत्म-साधना मे सलग्त है, ऐसा साधु यदि बीमार 
पड जाय, तो उसकी जो वैयावृत्य की जाती है, सार-सम्भाल की जाती है, 
उसकी सेवा की जाती है, उसे लोकोत्तर सेवा कहते हैं। ग्रुरुजनो की आज्ञा का 
पालन करना, प्रत्यक्ष और परोक्ष मे उनका विनय करना, उनके लिए सयम 
और ज्ञान-वर्धक सामग्री जुटाना आदि कार्य लोकोत्तर सेवा के ही अच्तर्गत हैं । 
जो निरन्तर अपने गुरुओ की सेवा में उपस्थित रहता है और उनकी प्रत्येक 
भाज्ञा को भक्ति-भाव से शिरोधाय करता है, और मन मे यह विचार भी नही आने 
देता है कि मैं श्रीमान्‌ हू, विद्वान्‌ हू, में अधिकारी हू, फिर मैं क्यो इनकी आज्ञा 
मानू ? प्रत्युत जो यह विचारता है कि वे पुरुष घन्य हैं, जिनके माथे पर शुरु 
का वरदहस्त रहता है, जिनका मस्तक गुरु की चरणरज से पवित्र होता है । 
ऐसी भावना वाले के द्वारा जो गुरुननो की सेवा होती है, उसे लोकोत्तर सेवा 
कहते हैं। भाई, गुरुजनो की आज्ञा क्या अपने किसी निजी स्वार्थ-साधन के 
लिए होती है ” नहीं। उनकी आज्ञा तो यही होती है कि ब्रत-तप करो, 
प्रत्याख्यान-प्रतिक्मण करो और अपनी आत्मा के भीतर भरे हुए कर्मरूपी 
कचरे को निकाल करके बाहिर करो । उनकी इस प्रकार की आज्ञा के पालन 
करने वालो के नवीन कर्मों का आस््रव रुकता है और सचित कर्मों की निर्जरा 
होती है। तथा गुरुजनो की वैयादृत्य करने से मानादि कषायो को जीतने का 
और ग्लानि आदि को भी जीतने का अवसर आता है, इससे भी सवर और 
निर्जरा होती है। अत इस प्रकार की सेवा को लोकोत्तर सेवा कहा जाता 
है। उपयुक्त सर्वकथन का सार एक वाक्य मे यह है कि जो सेवा पुण्य बढाने 
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है। जो आज तक चली आई ओर आगे भी जब तक तीर्थंकर उत्पन्न होते 
रहेगे, तब तक चली जायगी और वे दिक्‍्कुमारिया सेवा के लिए बराबर 
आती रहेगी | 
सेवा के दो भेद 
सेवा दो प्रकार की होती है--लोकिक सेवा और लोकोत्तर सेवा । अब 
यह जानना आवश्यक है कि लौकिक सेवा किसे कहते है और लोकोत्तर सेवा 
किसे कहते है ” लौकिक सेवा यह है कि कही श्रृकम्प आया, दुष्काल पड गया, 
भीषण बाढ आगई, या इसी प्रकार की कोई दूसरी परिस्थिति खडी हो गई 
और लाखो मनुष्य गृह-विहीन हो गये, एक-एक दाने के लिए मोहताज हो गये, 
अपने कुटुम्बीजनो से बिछुड गये, उनके पास ठहरने को भी स्थान नही रहा, 
दवा-दारू के विना बेमौत मरने लगे, उस समय जो लोग करुणाभाव से भीजकर 
उनकी सेवा करते है, उनके खाने-पीने की सुविधा जुटाते है, उनकी दवा-दारू 
करते है, उन्हे अन्न और वस्त्र प्रदान करते है और आनेवाली विपत्तियो से 
बचाते है, तथा विपद्‌-ग्रस्तो का उद्धार करते हैं, इन सबके करने को लौकिक 
सेवा कहते है। इस लौकिक सेवा को भगवान ने पुण्य कार्यो मे विवेचन किया 
है । जैसे--अन्नपुण्ये, प्राणपुण्ये, लयन-(स्थान-)पुण्ये, शयनपुण्ये आदि नवप्रकार 
के पुण्य है । विपत्ति मे पडे हुए व्यक्तियो को अन्न-जल देना, ठहरने को मकान 
देता, नगो को वस्त्र देना आदि। बीमारो की परिचर्या करना भी पुण्य कार्य 
है | मनपुण्ये, वचनपुण्ये और कायपुण्ये भी कहा गया है। अर्थात्‌ दूसरो के भ्रति 
अपने मन मे सद्भाव रखना, वचन से घेर्ये बधाना, और काय से सेवा-टहल 
करना भी पुण्य कार्य है, यह सब लोकिक सेवा है । 
यहा आप कहेगे कि अन्नपुण्ये आदि काये भी तो पुण्य के वन्ध कराने वाले 
है और पुण्य का फल परलोक में मिलता है, अत कक्त कार्यो को लोकोत्तर 
सेवा क्यो न कही जावे ? भाई, आपका पूछना ठीक है, किन्तु यहा पर 
लोकोत्तर का अर्थ दूसरा है और लौकिक का अर्थ दूसरा है। जिस जाति की 
पुण्यवानी से लौकिक धन-वैभव प्राप्त हो, अनुकूल कुटुम्ब-परिवार मिले, नीरोग 
और स्वस्थ शरीर मिले, अच्छे मित्र और साथी मिले एवं अन्य सभी प्रकार के 
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और भी कहा है--कि आचार्यों के बराबर मे न बैठे, बिलकुल सामने या 
बिलकुल पीठ पीछे न बैठे, जाघ से जाघ सटाकर न बैठे, आसन पर बैठे हुए 
ही उनके आदेश को स्वीकार न करे, किन्तु आसन से उठकर स्वीकार करे। 
पालथी लगाकर न बैठे, प्रैरो को पसार कर न बैठे, ग्रुरु के द्वारा बुलाने जाने 
पर मौन न रहे, किन्तु अपने आसन से उठकर और गुरु के समीप जाकर उकड 
बैठकर और हाथ जोडकर पूछे। इस प्रकार से ग्रुर की आज्ञा पालन करने 
वाले और सेवा-सुश्रूषा करने वाले शिष्य को ही विनीत शिष्य कहा गया है। 
वेयावृत्य सर्वोपरि 
यदि कोई साधु स्वाघ्याय कर रहा है, या व्याख्यान दे रहा है, और यदि 
उस समय गुरु महाराज आज्ञा देवें कि जाबो--अमुक साधु की वैयादृत्य करो । 
तब सहषष हाथ जोड करके उनकी आज्ञा स्वीकार कर वेयावृत्य करने चले जाना 
चाहिए, किन्तु लौट कर गुरु से यह न॒कहे कि क्‍या व्याख्यान और स्वाध्याय 
से वैयावृत्य करना बडा कार्य है ” यदि ऐसा कहता है, या मन मे विचारता 
भी है, तो यह गुरु की आज्ञा का उललघन है। शिष्य का कतंव्य प्रत्येक अवसर 
पर गुरु की आज्ञा का पालन करना है। 
आचायें भ्री गिरधरलालजी महाराज 
एक प्रसिद्ध आचायें थे | वे बहुत बडे ज्ञानी थे। दूर-दूर से लोग अपनी 
शका-समाधान के लिये उनके पास आते थे और व्याख्यान भी देते थे। उनके 
गुरु श्री भूपतरायजी थे । जब वे पद्टधर शिष्य व्याख्यान दे रहे थे, तो गुरु ने 
आवाज दी--अरे, व्याख्यान क्या बाच रहा है ? मुझे तो यात्रा करनी है । गुरु 
की आज्ञा को सुनते ही वे व्याख्यान छोडकर उसी समय गुरु के पास चले गये । 
उपस्थित श्रोताजनो को यह कुछ नागवार अवश्य लगा, परन्तु उन्होंने सहर्ष 
शुरु की आज्ञा का पालन किया | आज के समय मे यदि ऐसे अवसर पर गुरु बुलावे, 
तो शिष्य मन मे कहेगा कि गुरु महाराज को तो रत्ती भर अक्‍्कल ही नही है, 
तथा सुख से उत्तर देगा कि मैं व्याख्यान दू, या आपका काम करू ? सुशील 
शिष्य का सदा एक ही ध्येय रहता है कि गुरु जो कुछ भी भाज्ञा दें, वही मेरा 
परम कर्तव्य है। शिष्य का लक्षण नीतिकारो ने इस प्रकार कहा है-- 
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वाली है, वह लौकिक सेवा है और जो सेवा धर्म बढानेवाली है, वह लोकोत्तर 
सेवा है । 
गुरु-सेवा 


गुरु की आज्ञा को शिरोधार्य करना यह उन्तकी सबसे बड़ी सेवा है। गुरु 
की विनय करना भी उन्तकी सेवा ही है। शिष्य को गुरु की विनय कैसे करना 
चाहिए, इसका श्रीउत्तराध्ययन सूत्र मे बहुत हो मामिक वर्णव किया गया 
है । यथा--- 
निसन्ते सियाउम्रुहरी, बुद्धांणं अन्तिए सया। 
अट्ठजुत्ताणि सिविखज्जा मिरटठाणि उ वज्जए ॥ 


अर्थात्‌-- क्षाधु को चाहिए कि वह गुरु के समीप सदा शान्त रहे, वाचालता 
न करे, उनके पास अर्थयुक्त पदो को सीखे और निरर्थक बातो को न करे। 
और भी कहा है--- 
अणुसासिओ ण कुप्पेज्जा, खंति सेविज्ज पंडिए । 
खुड्डोह सह संसग्गिं हासं फीड च॑ वज्जए ॥ 
अर्थात्‌--गरुरु के द्वारा अनुशासित होने पर क्रोध न करे, किन्तु क्षमा 
धारण करे क्ष्द्र व्यक्तियों के साथ सगति न करे, न हसे और न क्रीडा-कौतू- 
हलादि करे | और भी कहा है--- 
नापुद्ओो वागरे किचि, पुट्ठो वा नालियं वए । 
फोहं असच्च कुन्वेज्जा, धारेज्जा पियमप्पियं ॥। 
अर्थात्‌-ग्रुरु के पूछे बिना कुछ भी न बोले, पुछने पर असत्य ने बोले, 
क्रोध न करे । यदि आ जाय तो उसे तुरन्त विफल अर्थात्‌ दूर कर दे। प्रिय 
या अप्रिय बात को राग-द्वे ष के विना सहर्ष स्वीकार करे | और भी कहा है-- 
पडिणीयं व बुद्धाणं, वाया अदुव फम्मुणा । 
आवी वा जइ वा रहस्से, नेव कुज्जा कयाइ वि॥ 
अर्थात्‌ु-लोगो के सामने या एकान्त मे, वचन से या काय से कभी भी 
गुरु के प्रतिकूल आचरण न करे । 
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से अधिक सुयोग्य पुत्र को देखना चाहे, वही सच्चा पिता है। इसी प्रकार जो 
गुरु अपने ही शिष्य से पराजय चाहे, अर्थात्‌ मेरा शिष्य इतना योग्य विद्वान्‌ 
बन जावे कि शास्त्रार्थ मे मुझे ही हरा देवे, ऐसी भावना रखने वाला ही सच्चा 
गुरु कहा जाता है। 


भाइयो, ऋषि, मुनि, साधु और देव, ये सब समान कहे गये हैं। ऋषि- 
मुनि या देव जिस पर अप्रसन्‍्त हो जाय शाप देकर उसे नष्ट-भ्रष्ट कर देते हैं, 
और यदि वे किसी पर प्रसन्न हो जाय तो वरदान देकर निहाल कर देते हैं । 
इसलिए गुरु और देव को सदा प्रसन्न रखना चाहिए। मूर्ख और पशु भी 
समान हैं क्योकि दोनो ही विवेकशून्य हैं। इसी प्रकार मुर्दा और दरिद्री 
दोनो समान है, क्योकि दोनो ही किसी को कुछ दे नही सकते हैं । 


एकबार कोई पुरुष किसी महात्माजी के पास गया ओर प्रार्थना करने 
लगा--भगवन्‌, मुझे कोई ऐसा मन्न या ताबीज देवें जिससे मे अहृश्य हो जाऊ । 
मैं तो सबको देखता रहू । परन्तु कोई मुझे न देखे । समीप में एक व्यक्ति खडा 
था, वह बोला--श्ह मत्र तो मैं ही तुझे सिखा दू गा। वह बोला--सिखाइए ! 
उसने कहा--बस दरिद्वी बन जाओ, फिर तुम्हारी मनोकामना अपने आप पूरी 
हो जायगी । वह बोला कैसे ? उसने उत्तर दिया--भेरे समान--- 


भो दारिदय नसस्तुभ्य सिद्धोष्ह त्वत्प्सादत. । 
अह सर्वे प्रपश्यामि न सा पश्यत्ति फश्चन ॥ 


हे दारिद्रय, मैं तुझे नमस्कार करता हू, क्योकि तेरे प्रसाद से मैं सिद्ध हो 
गया। देखो--मैं तो सारे ससार को देखता हू, परन्तु मुझे कोई नही देखता 
है। कहने का मतलब यह है कि याचना की भावना से दरिद्र-पुरुष प्रत्येक पुरुष 
की ओर दीनदृष्टि से देखता है कि यह मुझे कुछ दे देवे । मगर आने-जाने 
वाले पुरुष उसकी ओर देखते ही नही है । यह सुनकर मत्र मागने वाला चुप 
रह गया । 

भाइयो, गुरु की आज्ञा पालन करता ही उत्तकी सच्ची भक्ति है। आचार्य 
श्रीतुलसीजी की पुस्तक को लेकर रायपुर मे जो कुछ हुआ, वह आपने समाचार 
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गुरुभक्तोी. भवाद्भीतो विनीतो धामिक सुधीः। 
शान्त स्वान्तो ह्मतन्द्रालुः शिष्टः शिष्योध्यमिष्यते ॥ 

जो गुरु का भक्त हो, ससार से भयभीत हो, धर्मात्मा हो, बुद्धिमान हो, 
शान्त चित्त हो, आलस्य-रहित हो और शिष्ट (सम्य) हो, ऐसे व्यक्ति को ही 
शिष्य कहा जाता है। 

पुत्न बनाम शिष्य 

भाई, शिष्य के लिए तो ग्रुरु ही माता और पिता के समान है। जैसा कि 

नीति मे कहा है-- 
गर्भाधानक्रिया साज्रन्युनों हि पितरों गुरुः। 

अर्थात्‌-गर्भाधान क्रियामात्र को छोडकर शेष सर्वे अवस्थाओ मे गुरु 
ही माता-पिता के समान है। पुत्र वही है जो अपने माता-पिता की आज्ञा माने 
और शिष्य वही है जो गुरु की आज्ञा माने । पुत्र और शिष्य का एक स्थान 
है। इस प्रकार पिता और ग्रुरु का एक स्थान है । इनके विषय मे कहा गया, 
है कि-- 

ते पुत्ना ये पितुर्भेक्ताः स पिता यस्तु पोषकः । 
तन्सित्र॑ यत्र विश्वासों भार्या सा याइनुगामिनी ॥ 

जो पिता के भक्त है, वे ही सच्चे पुत्र हैं और जो पुत्र का पालन-पोषण 
करे, वही सच्चा पिता है । जिस पर पूर्ण विश्वास हो वही सच्चा मित्र है और 
जो पति की अनुगामिनी हो वही सच्ची भार्या है । 

ये चारो समान बताये गये है । पिता के लिए पुत्र और गुरु के लिए शिष्य 
दोनो बराबर है । जैसे पिता अपने पुत्र की उन्नति चाहता है, वैसे ही गुरु अपने 
शिष्य की उन्नति चाहता है। जैसे पिता पुत्र से सेवा चाहता है, उसी प्रकार 
गुरु भी शिष्य से सेवा चाहता है। इस प्रकार पुत्र और शिष्य दोनो ही समान 
हैं । पिता-पुत्र का स्थान सासारिक दृष्टि से और गुरु-शिष्य का स्थान धार्मिक 
दृष्टि से महत्वपूर्ण है। भारतीय दर्शनो का यह सिद्धान्त रहा है कि--- 

पिता पुत्रादात्मानं॑ पराजयेत्‌ । गुरुः शिष्यादात्मान पराजयेत्‌ । 
सच्चा पिता वह है जो अपने ही पुत्र से पराजय चाहे । अर्थात्‌ जो अपने 
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अपना तन-मन और धन न्यौछावर कर दे, तभी भक्ति की जाच होती है । 
अन्यथा तो सभी लोग अपने को भक्त कहते हैं । 
भक्‍त अवणकुमार 
भाइयो भक्ति तो श्रवणकुमार की थी, जिसके मा-बाप दोनो अच्घे थे और 
घर मे किसी प्रकार का भी साधन नहीं था। फिर भी माता-पिता की 
इच्छा तीर्थ-यात्रा करने की हुई, तो उसने काबर मे दोनो को दोनो ओर बैठा- 
कर तीथे-यात्रा कराना प्रारम्भ किया । मार्ग मे मजदूरी करके पेट भरता, अपने 
मात्ता-पिता को खिलाता-पिलाता और रात्रि मे उनकी सेवा-सुश्रषा करता हुआ 
बह देश-देशान्तर मे भ्रमण कर रहा था। जिसका नाम आज भी इतिहास मे अमर 
है । जिससे सारे कुपुत्र और सुपुत्र भी परिचित हैं। भेद केवल इतना सा है कि 
आज के ये सुपुत्र पहिचानते हुए भी उसके गरुणो को नही ग्रहण कर रहे है और 
कुपुन्नो की तो चर्चा करना व्यर्थ है। मार्ग मे चलते हुए उसके मा-बाप को, 
प्यास लगी। वह पानी की खोज मे निकला | इधर दशरथ जो शिकार के 
लिए जगल मे गये हुए थे, शिकार पर छोडा हुआ उनका बाण श्रवणकुमार को 
जा लगा | उसने वाण के आघात से तडफते हुए कहा---हे भगवन्‌, मुझे अपने 
मरने का दु ख नही है, किन्तु मेरे अन्धे माता-पिता की कौन सेवा करेगा और 
पाती ले जाकर के कोन उन्हें पिलायगा ? ज्यो ही ये शब्द दशरथ के कान मे 
पड़े तो बोले---हाय, यह मेरे से बडा अनर्थ हो गया ? वे अन्तिम सास लेते 
हुए श्रवणकुमार के समीप पहुचे, और उसे घीरज बघाते हुए कहा--वत्स, 
मुझसे भूल हुई, धोखे से वाण तुम्हे भा लगा है। तुम अपने माता-पिता की 
चिन्ता मत करो। मे तुम्हारे माता-पिता की सेवा करूगा और अभी पानी ले 
जाकर उन्हे पिलाता हू | इतना सुनते ही उसकी दम टूट गई और दशरथ दोने 
मे पानी भरकर उसके माता-पिता के पास पहुंचे और कहा---लो पानी पिद्यो । 
यह सुनकर उस अन्धे दम्पति ने कहा--तुम कौन हो ? उत्तर मिला-मैं दशरथ 
हैं । उन्होंने कहा--मेरा श्रवणकुमार कहा है ? दशरथ ने उत्तर दिया--तुम्हारा 
अवणऊुमार तो अब ससार मे नही रहा । उन्होने पुछा कि उसे क्‍या हुआ ? 
दशरथ ने कहा-मुझ पापी के हाथ से घोले मे उसकी मृत्यु हो गई । परन्तु आप 
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पत्रों मे पढा और सुना है। वहा पर कितनी उथल-पुथल हिन्दुओं ने मचा दी । 
परन्तु श्रीतुलसीजी के जितने भक्त और कार्यकर्ता थे, वे तुरन्त रायपुर पहुचे 
और उनकी जितनी भी शक्ति थी, वह उन्होने ग्रुरुभक्ति मे लगा दी। यदि वे 
न लगाते, तो काम बनने वाला नही था। यह कहलाती है सच्ची गरुरुभक्ति | 
यदि इस प्रकार की घटना और किसी समाज में घटित होती, तो कह देते ये 
भक्तगण, कि अभी हमे अवकाश नही है। हमसे यह काम नही वन सकेगा, 
या इसी प्रकार का और कोई बहाना वता देते । आप लोग यहा आते हैं और 
मत्थएण वदामि' कहकर सुख-साता पूछते है। परन्तु गुरु महाराज जानते है 
कि इनकी इस भक्ति में कितनी शक्ति है ? 
बहुत समय के पहिले जोधपुर मे भी ऐसी ही घटना घटी थी । उस समय 
महाराजा प्रतापर्सिहजी का राज्य मे बडा प्रभुत्व था। दीक्षा के सम्बन्ध से 
उन्होने एक सन्‍्त पर वारट निकाल दिया और कहा गया कि सन्त को अदालत 
मे हाजिर करो । उस समय बडे-बढे श्रावक जो प्रतिदिन आकर सामायिक 
करते थे और खमाघणी की झडी लगाते थे, उनसे इस विषय में कहा गया तो 
बोले---महाराज, आपने ऐसा कार्य ही क्यो किया ? यह प्रतापरसिहजी का 
मामला है, इसमे हमसे कुछ नही होगा । उस समय सारी जैनसमाज के मुखियों 
ने घुटने टेक दिये | उस समय जोधपुर मे एक ओसवाल भडारी जी थे, मुरार- 
दानजी के ए. डी सी थे। वे आये और उन्होने “मत्यथएण वदामि' किया 
महाराज ने कहा--भडारीजी, ऐसा मामला है, अब क्या किया जाय ? उन्होने 
कहा--महाराज, किसकी ताकत है जो आपको अदालत मे बुलाये ”? वे महाराज 
प्रतापसिंहजी के पास गये और उनसे कहा--अन्नदाता, आज तक कभी कोई 
साधु-सन्‍्त अदालत में गये है क्या ? यह कहकर उन्होने सारी घटना कह सुनाई । 
महाराज ने कहा--अच्छा मैं अभी वारण्ट को कैसिल कर देता हु । पीछे वह 
आडेर वापिस ले लिया गया और सारा मामला वही साफ हो गया । भाई, 
हमेशा आने-जाने वालो ने तो अपनी असमर्थता प्रकट कर दी । परच्तु न कभी 
आने वाले भडारीजी ने वह काम करके दिखा दिया। केवल लटके करने मे 
भक्ति नही है । भक्ति तो हृदय मे होती है और जो समय पर धर्म कार्य के लिए 


सेवाधर्म परम गहन है ३०४ 


परन्तु सज्ची सेवा करनेवाले बहुत कम मिलेंगे । इसी से नीतिकार कहते हैं कि 
सेवाधर्म परम गहन है, अति कठिन है। इसका विधिपूर्वक निर्वाह करना 
योगियो के लिए भी अगम्य है, तो फिर साधारणजनो की तो कथा ही क्‍या 
है ? यही कारण है कि भगवान्‌ ने इस सेवा या वैयावृत्त्य को छह प्रकार के 
अन्तरग तपो मे तीसरे नम्बर पर कहा है । और अन्तरग तपो मे इसकी गिनती 
इसीलिए की गई है, कि यदि दूसरे की सेवा-वेयावृत्त्य अन्तरग भावों से की 
जाय, तब तो वह अन्तरग तप है। अन्यथा बिना भावों के की जाने वाली सेवा- 
बैयातृत्य तो केवल अपने शरीर को कष्ट देना है, उसकी गिनती काय-कलेश 
नामक बहिरग तप में की जायगी । 


सेवा फा फल, भावना से ! 


देखो---जैन शासन भाव-प्रधान है । जिसके जैसे भाव होते है, उसे उसी 
प्रकार का लाभ मिलता है। इसीलिए कहा गया है कि 'यादृशी भावना यस्य 
सिद्धिभंवति तादुशी' । अर्थात्‌ जिस जीव की जैसी भावना होती है उसे उसी 
प्रकार की सिद्धि प्राप्त होती है । आप लोगो ने सुना है कि भगवान्‌ ऋषभदेव, 
भरत, बाहुबली, ब्राह्मी, सुन्दरी और श्रे यान्सकुमार, इनका पारस्परिक सम्बन्ध 
अनेक भवो से चला जा रहा था । पूर्वभव मे पीझ और महापीठ नामक दो भुनि 
थे । पीठ ने प्रतिज्ञा की कि पाच सौ मुनियों का आहार मैं लाऊगा । महापीठ 
ने उन पाच सौ मुनियों की सेवा-वैयावृत््य का नियम लिया | दोनो आजीवन 
अपनी प्रतिज्ञाओ का निर्वाह करते रहे । दोनो काल करके स्वर्ग गये । वहा से 
आकर पीठ का जीव तो भरत हुआ और महापीठ का जीव बाहुबली हुआ । 
उसी पूर्वभव मे अन्य जो दो मुनि थे, वे पीठ-महापीठ से कहा करते थे कि तुम 
लोग निकंम्मे हो, व्यर्थ की रोटिया खाते-खिलाते रहते हो और सेवा का वाना 
घारणकर अपने कत्तंव्य की इतिश्री समझते हो । साघुपना तो तपस्या में है । 
सेवा करने और रोटिया लाने में कया रखा है? इस प्रकार कहनेवाले उन 
मुनियों ने सास-मास-खमण के पारणे किये, किन्तु भीतर मायाचार भरा हुआ 


था तो वे स्वर्ग मे जाकर भी ब्राह्मी और सुन्दरी के रूप में जन्मे । उत्तनी बडी 
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दोनो की सेवा के लिए मैं तैयार हु। यह सुनते ही उसने कहा--वह तो हम 
अन्धो का सहारा था, वही हमारे एकमात्र पुत्र था। उसी को तूने मार दिया। 
अब हमे पानी देने वाला कोई नही रहा । याद रख, अन्तिम समय तुझे भी 
पानी का देने वाला कोई नही रहेगा । यह कहते ही उन दोनो के प्राण-पसेरू 
उड गये । दशरथ को उनके शाप से चार-चार पुत्रो के होते हुए भी सचमुच 
अन्तिम समय पानी देते वाला एक भी पुत्र नही था । 
भाइयो, इस कहानी के कहने का मतलब यह है कि मरते हुए भी श्रवण- 
कुमार के मुख से यही निकला कि मुझे अपने मरने की चिन्ता नही है, मगर 
मेरे अन्धे मा-बाप की सेवा कौन करेग। ? इसे कहते है सच्ची मातृ और पितृ- 
भक्ति । यदि वह आज के सपूतों मे आ जाय तो दुनिया की काया पलट जाय। 
आप लोग कहेगे कि महाराज, हम इतनी भक्ति करते हैं, वह क्‍या है ” भाई, 
भक्ति कहने की वस्तु नही है । जिसमे वह भक्ति होती है, वह तो विना कहे ही 
अपने-आप दृष्टिगोचर हो जाती है कि यह भक्ति है, और यह युक्ति है। भक्ति 
और वस्तु है और युक्ति और वस्तु है। सच्ची भक्ति छिपायी नही छिपती है 
ओर बनावटी या दिखाऊ भक्ति का पर्दाफाश या भण्डा फोड हुए भी नही 
रहता है। यह जो कर्मास्रवयुक्त ससार की सेवा की जाती है, उसे' कहते हैं 
लौकिक सेवा । और कर्मास्रव से रहित किन्तु कर्म-निर्जरा के लिए जो सेवा की 
जाती है, उसे कहते है लोकोत्तर सेवा । लौोकिक सेवा का फल है---लोक मे 
यश मिलना और परलोक मे आज्ञाकारी स्टत्री-पुत्रादि, धन-वेभवादि की एवं 
स्वर्गादि की प्राप्ति होना । लौकिक-सेवा पुण्य-साधक है । किन्तु लोकोत्तर सेवा 
धर्म-साधक है, उससे अनादि सचित कर्मो की निर्जरा होती है, नवीन पापाद्रव 
का सवर होता है और साक्षात्‌ या परम्परा मुक्ति की प्राप्ति होती है। इसीलिए 
कहा गया है कि--- 
'सेवाधर्मों परमगहनों योगिनामप्यगम्यः । 
तलवार की तेज धार पर चलना तो आसान है । परन्तु सेवा करना कठिन 
हैं । छहमासी तपस्या करनेवाले व्यक्ति मिल जावेंगे, उत्कृष्ट ज्ञानवान विद्वान 
भी मिल जावेंगे और सर्व रसो के यावज्जीवन त्यागी भी बहुत मिल जावेंगे। 


सेवाधर्म, परम गहन है ३०७ 


उसे आन्तरिक भक्तिभाव के साथ करना ही चाहिए । भगवान की, भक्त की, 
गरीब की, अमीर की, ऊच की, नीच की, सभी की सेवा विना किसी भेद-भाव 
के करनी ही चाहिए । बल्कि मैं तो यह कहूगा कि गरीब की, असहाय की, 
बालक की, वृद्ध की, अबलाओं की और रोगियो की सेवा सब॒ काम छोडकर 
सबसे पहिले करनी चाहिए | सेवा करते समय लोक-दिखावे की भावना विल- 
कुल भी मन में मत लाओ। 

आप लोग कहते है कि महाराज, रोगी की परिचर्या करते हुए और उनका 
मल-मूत्रादि साफ करते हुए घृणा आती है और ग्लानि से मन भर जाता है। 
परन्तु भाई, अस्पताल के इन डाक्टरो, कम्पाउण्डरो और नर्सों की ओर तो 
देखो--उनके पास कैसे-कंसे रोगी आते हैं और नीच से भी नीच जाति के 
पहुचते हैं । परन्तु वे लेशमात्र भी घृणा न करके किस प्रकार प्रेम और 
उल्लास से उनको सान्‍्त्वता देते हुए उनकी रात-दिन सेवा करते रहते हैं । 
उनके घावों का मवाद अपने हाथो से निकालते और घोते हैं, उनका मल-सृत्र 
साफ करते हैं ओर उनके गन्दे वस्त्रो को उठाते और साफ करते हैं। कई बार 
तो उनके पहिने हुए स्वच्छ वस्त्र भी रोगी के खून, पीप एव वमन-विरेचनादि 
से गन्दे हो जाते हैं । परन्तु फिर भी वे ग्लानि को जीतते हुए निविकार भाव 
से रोगियो की सेवा करते रहते हैं। आप कहेगे कि वे नौकरी के वश से यह 
सब करते हैं । ठीक है कि वे नौकरी की ड्यूटी से करते हैं, परन्तु अन्तरग मे 
यदि उनके भाव सेवा के न हो, तो तीन दिन भी उनकी नौकरी चल नही 
सकती । इसलिए हमे सेवा सदा सद्भाव के साथ ही करना चाहिए और यह 
सदा याद रखना चाहिए कि सेवा एक महान्‌ धर्म है। 


वि० स० २०२७, आसोज सुदि-३ 
सिंहपोल, जोघपुर, 
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तपस्या करने के बाद भी स्त्रीलिंग का छेद नहीं कर सके । भाई, तपस्या या 
कोई भी अन्य कारये बिना भाव के सफल नही होते है। महान्‌ शासन- 
प्रभावक सिद्धसेन दिवाकर ने कहा--- 
आकर्णितोषपि महितो&पि निरीक्षितो5पि, 
नून न चेतसि मया विधृतोषसि भकत्या । 
जातो5स्मि तेन  जनबान्धव दुःखपात्रं, 
यस्यात्‌ क्रियाः प्रतिफलन्ति न भावशुन्याः ॥ 
हे जन-वान्धव भगवन्‌ मैंने अनेक भवों मे आपका उपदेश, और आपके 
दर्शन भी किये । किन्तु भक्ति से अपने चित्त मे तुझे स्थात नही दिया, तुझे 
अपने हृदय मे धारण नही किया । हे स्वामिनू, यह उसका फल है कि आज 
भी मै दु खो का पात्र हो रहा हू--अर्थात्‌ दुख भोग रहा हू । क्योकि भाव- 
शून्य कोरी क्रियाएं सुफल नही देती है । 
भाई, कितना ही भाव-शुन्य क्रियाकाण्ड करो, वह सब व्यर्थ जाता है । 
श्रेयान्सकुमार का जीव भी उत्तम मुनियों के साथ एक मुनि था, तपस्वी और 
त्यागी था | वह पीठ और महापीठ की सेवा-भावना की प्रशसा किया करता 
था, उनके ग्रुण-गान करता था। उसके फलसे वह स्वर्ग जाकर इस भव में 
श्रे यान्‍्मकुमार हुआ । उसे सभी लौकिक वैभव भी प्राप्त हुआ और भगवान्‌ 
ऋषभदेव को वर्ष भर की तपस्या के पश्चातू सर्वप्रथण पारणा कराने का 
सुअवसर भी प्राप्त हुआ । जो दान की प्रवृत्ति इस भरत क्षेत्र में अठारह कोडा- 
कोडी सागरोपम से वन्द थी, उसका प्रवर्तन श्रेयान्स ने किया और वे इस युग 
के दान तीर्थ आदि प्रवर्तक रूप से ससार मे आज भी प्रसिद्ध है। उन्हें इस रूप 
में भरत और बाहुबली से भी अधिक यश प्राप्त हुआ । 
सज्जनों, सारी पुण्यवानी का मूल पाया सेवा है । सेवा करने में हमे कभी 
प्रमाद नही करना चाहिए | बने जितनी लोकोत्तर सेवा तो करनी ही चाहिए | 
परन्तु लौफिक सेवा में तो किसी प्रकार की कमी रखनी ही नही चाहिये | घर 
में रहते हुए अपने कुटुम्ब-परिवार की, अडौसी-पडीसियों की, मोहल्ले और 
गाव वालों की, तथा देश वालो की सेवा का जब भी , जैसा अवसर हाथ आये, 


साधना का मार्ग ई०६ 


दानशाला खोलना, प्याऊ लगाना, औषघालय और विद्यालय आदि का बनवाना 
और उनका सचालन करना, धर्मशाला बनवाना आदि कार्य लोकिक साधना के 
अन्तर्गत आते हैं। जिसके पास पूजी नही, उसे नि स्वार्थ भाव से पू जी देना, 
व्यापार मे लगा देना, निराश्चित को रहने के लिए आवास की व्यवस्था करना 
भी .लोकिक साधना ही है । 


तीसरी है अध्यात्मिक साधना । इसकी ओर हमारी दृष्टि नही जाती है । 
पहिली दो साधनाओ के लिए तो बहुत खटपट करनी पडती है, अनेक वस्तुओ 
का सग्रह करना पडता है और अनेक लोगो से सम्पर्क भी स्थापित करना पडता 
है। परन्तु आध्यात्मिक साधना के लिए यह सब कुछ नही करना पडता है । 
न किन्‍्ही बस्तुओ को एकत्रित करता पडता है, न किसी प्रकार का वोक्ष ही 
उठाना पडता है और न किसी का आश्रय ही लेना पडता है। इसमे तो स्वय 
ही अपने आप में अपनी आत्मा से ही साधना करनी पडती है । भौतिक साधना 
में जैसे लकडी काटने के लिए कुल्हाडी, पत्थर तोडने के लिए और लोहा काटने 
के लिए छेती-हथौडा आवश्यक है । इस प्रकार आध्यात्मिक साधना के लिए भी 
वुद्धिरूपी छैती की आवश्यकता होती है, क्योकि आत्मा तो अहृश्य पदार्थ है। 
उस पर चढ़े हुए मल को दूर करने के लिए कोई भौतिक पदार्थ समर्थ नहीं 
है। और आत्मा का मल इन चमंचक्षुओ से दिखाई भी तो नही देता है। उस 
मल-विकार को जानने या देखने के लिए ज्ञान-नेत्रो की यावश्यकता है और 
उस पर चढे हुए मल-पटल को दूर करने के लिए वुद्धिरुपी एनी की आवश्य- 
कता है । भात्मा का स्वभाव तो सतृ-चिद्‌ और आनन्दमय है। परन्तु अनावि- 
काल से लगे हुए इन कर्मों के सम्पर्क से जो ये राग-द्वेष आदि विकारी भाव हैं, 
उनको ही हमने अपना स्वरूप समझ रखा है | रूप, रस, गन्ध और स्पर्श वाले 
इस पौद्यलिक शरीर को ही अपना स्वरूप समझ रखा है। किन्तु शरीर तो 
जड वस्तु है भौर राग-ह पादिक आत्मा मे कर्म के निमित्त से होने वाले विकारी 
भाव हैं । अत ये दोनो ही जात्मा के स्वरूप नही है । इस प्रकार का ज्ञान होने 
पर आत्मसिद्धि को प्राप्त करने के लिए जो अन्तरग में साधना की जाती है, 
उसे आध्यात्मिक साधना कहते हैं। जैसा कि कहा गया है-- 
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साधना के तीन स्तर 


सज्जनो, कल आप लोगो ने सेवाधर्म की बात सुनी थी । यह सेवा साधना 
के लिए की जाती है। साधना तीन प्रकार की होती हैं--भौतिक साधना, 
लौकिक साधना और आध्यात्मिक साधना | किसी कार्य की सिद्धि के लिए 
सामग्री के एकत्रित करने को तथा उससे सफलता प्राप्त करने के लिए किये 
जानेवाले प्रयास को साधना कहते है | जैसे आपको सीरा बनाना है, तो उसके 
लिए मैदा, कढाई, आग, पानी, घृत, शक्कर और बनाने वाला व्यक्ति आदि 
जितने भी साधन है, उन्हे इकट्ठे करके जो बनाने का प्रयत्न किया जाता है 
वह सीरा की साधना है। साधन के बिना साध्य की सिद्धि नही हो सकती है । 

भौतिक कार्यो की सिद्धि के लिए जो साधना की जाती है, उसे भौतिक 
साधना कहते है। युद्ध के लिए नाना प्रकार के शस्त्रास्त्नों का निर्माण करता, 
रहने के लिए नाता प्रकार के मकान, हवेली और बगले आदि बनाना, बावडी 
कुए आदि खुदवाना और बगीचे आदि लगवाना भौतिक साधना के अन्तर्गत हैं । 

दूसरी लौकिक साधना है । विवाह आदि करना, व्यापार करना, आजी- 
विकार्थ खेती-बाडी, नौकरी-चाकरी आदि करना लौकिक साधना है । शरीर को 
स्वस्थ रखना, व्याय[म करना, वायुसेवनार्थ घूमना, यश के उपाजन के लिए 


साधना का मार्गे ३११ 


है। अपने भीतर वह आत्मज्योति जागे और जो विकार घुसे हुए हैं उन्हे 
निकाल बाहिर करें, इसके लिए प्रयत्न करना ही आध्यात्मिक साधना है । हम 
जब तक इस साधना को नही करेंगे, तब तक हमे आत्मतत्त्व की प्रतीत, रुचि 
श्रद्धा और प्राप्ति नही हो सकती है। 


यदि किसी व्यक्ति को बुखार चढता है, तो उसका ताप-मान १०४ डिग्री 
तक जा पहुँचता है। लोग देखकर कहने लगते हैं कि इसका शरीर तवा जैसा 
तप रहा है । बीमार पुरुष के शरीर मे इतने उष्ण पुद्गल प्रविष्ट हो जाने पर 
चिकित्सक उन्हे दूर करने के लिए---उसका तापमान कम करने के लिए पहिले 
साधारण खाने-पीने की दवाए देता है। पर जब तापमान कम होता नही 
दिखता तो कोई खास किस्म का इ जेक्शन देता है और उसके ताप-मान को 
गिराता है और उष्ण परमाणुओ को निकाल कर शरीर को शीतल कर देता 
है। इसी प्रकार आत्म-प्रदेशों के साथ जो राग, हे प, क्रोध, मान, माया और 
लोभादि कर्मों के दल के दल अनन्त परिमाण मे बध रहे हैं, उन्हे दूर करने के 
लिए अध्यात्म-साधना की जाती है । जैसे किसी बाहिरी पत्थर आदि को तोडने 
के लिए बाहिरी शक्ति का प्रयोग आवश्यक होता है, उसी प्रकार आत्मा के 
प्रत्येक प्रदेश पर अनन्तानन्त परिमाण मे निवद्ध कर्म-परमाणुओं को तोडने के 


लिए अन्तरग के पुरुषार्थ की आवश्यकता है। 
आत्म-निरीक्षण फरिए ! 


आत्मिक पुरुषार्थ को प्रकट करने के लिए आवश्यक है कि साधक सर्वप्रथम 
ब्राह्ममुहतं मे उठकर यह विचार करे--- 
व्राह्म सुहृत्त उत्थाय कृत - पजचनमस्कृति ॥ 
को5हूं फो ममधर्म कि जन्नत चेति परामृशेत््‌ ॥ 
साधक ब्राह्म मुहर्ते मे--प्रात काल उठकर सर्वप्रथम पचपरमेष्ठी को 
नमस्कार करे - णमोकार मत्र का कुछ समय तक जाप करे। तत्पश्चात्‌ यह 
विचार करे कि मैं कौन हू, मेरा धर्म क्या है, मेरा ब्रत क्‍या है, मैं कहा से 
आया हू, मेरा स्वरूप क्‍या है, मेरा लक्ष्य क्या है ? इसी प्रकार के विचार को 
प्रकट करते हुए अध्यात्म कवि पडित भागचन्द्रजी कहते हैं--- 
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जिन परम पेनी सुबुधि छंनी डार अन्तर भेदिया, 
वर्णादि अरु रागादि तें, निजभ्ाव को न्यारा किया। 
निज मांहि निज के हेतु निज कर आपको आए गद्यो, 
गुण-गुणी, ज्ञाता ज्ञान ज्ञेय मझार कछु भेद न रह्मो ॥ 
निविकल्प साधना 


जब ज्ञानी-पुरुष बाहिर में शान्तदशा धारण करके अपने अन्तरग मे 
अतितीक्ष्ण सुबुद्धिरृपी छती को डालकर आत्मा के ऊपर चढे हुए इस वर्ण गन्ध, 
रस और स्पर्श वाले देह से, तथा राग-द्वेष आदि विकारीभावो से अपने आत्म- 
स्वरूप को न्यारा करता है, उस समय उसे अपनी आत्मा के भीतर केवल 
सत्‌-चिद्‌ आनन्दरूप शुद्ध आत्मा के दर्शन होते हैं । उसी अवस्था में आत्मा 
अपने ही द्वारा अपने ही शुद्ध-स्वरूप को ग्रहण करके स्थिरता को प्राप्त करता 
है । उस निविकल्पदशा मे मेरे भीतर ये गुण है, और मैं गुणी हू, ऐसा विकल्प 
भी जागृत नही होता है। तथा मैं ज्ञाता हू, यह मेरा ज्ञान है और मैं इस ज्ञेय 
को जान रहा हू, इस प्रकार की कर्त्ता, कर्म और किया की भी प्रतीति नहीं 
होती है। उस समय इन सब विकल्पो से रहित एक अखण्ड ज्ञान-ज्योति ही 
अन्तरग मे प्रकाशमान हृष्टिगोचर होती है, उसे ही आत्मस्वरूप का दर्शन, या 
भगवत्साक्षात्कार, या आत्मानुभूति आदि अनेक नामो से लोग पुकारते है। इस 
प्रकार के आत्म-दर्शन के लिए जितने भी प्रयास या उपाय किये जाते हैं, वे 
सब आध्यात्मिक साधना के अन्तर्गत जानना चाहिए । 

सामायिक आदि जितने भी धामिक कार्य किये जाते है, वे सब उसी 
आत्मस्वरूप की प्राप्ति के साधन है । बाह्यकार्यों को छोडकर एकान्त मे बैठना, 
मौन रखना, मुखपत्ति वाधना आदि बाह्य क्रियाए तो द्रव्य सामायिक है । और 
उस समय मे उक्त प्रकार से जो आत्म-चिन्तन किया जाता है और परिणामो मे 
परम प्रशम-भाव प्रकट होता है, वह भाव सामायिक है । भाव सामायिक ही 
सच्ची आत्म-साधना है। द्रव्य सामायिक का तो फोटो खीचा जा सकता है, 
पर भाव सामायिक का फोटो नही खीचा जा सकता, क्योकि वह अन्तरग की 
वस्तु है और उसका चित्र खीचना इस पौद्गलिक कैमरे की शक्ति से वाहिर 
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का विचार है। मेरा सच्चा घर कौन है ” अभी तक तो मैं परघरो मे किराये- 
दार बनकर निवास करता आ रहा हू । पर मेरा असली घर तो मोक्ष है, 
जिनमे मैंने आज तक निवास नही किया है। कब मैं इन परघरो के निवास 
को छोडकर अपने मोक्ष-महल मे निवास करू गा। यह मोक्षतत्त्व का विचार 
है। पडित भागचन्द्रजी कहते हैं कि इस प्रकार नवतत्त्वों के विचार से ही 
परम आनन्द प्राप्त होता है, तो जब हम अपने असली घर मे पहुँचेगे तो उस 
समय के आनन्द का क्या ठिकाना है ' इसलिए हमे रात-दिन नवतत्त्वों का 
विचार करते रहना चाहिए । 

जीव-अजीवादि नवतत्त्वों के विचार करने से आत्मा को स्वरूप का भान 
होता है और पर-रूप की पहिचान होती है। इससे उसे यह बोध प्रकट होता 
है कि अहो मेरी आत्मा--जिसका स्वभाव शुद्ध-बुद्ध है--उसकी आज यह क्या 
दशा हो रही है ” जो मेरा स्वरूप है, उसे तो मैंने पहिचाना ही नही, और जो 
परपदार्थ हैं, मेरे नही, उन्हे मैं अपना समझकर उनसे लिपट रहा हू । यह 
मेरी बडी भूल रही है। अब इसे छोड देना चाहिए। जब एक बार भूल समझ 
में भा जाय, तब वह॒मिटाने का प्रयत्न करता है। ज्यो-ज्यो साधक अपनी 
ममता को दूर करता है, त्यो-त्यो वह भूल भी दूर होती जाती है । 

भाइयो, अनादिकाल की यह अज्ञानता, ममता और राग-द्व प की प्रवृत्ति 
सहसा नही मिटती है । तीर्थंकरो जैसे महापुरुषों को भी उस भूल को दूर 
करने के लिए पूर्व के अनेक जन्मों में साधना करनी पडी । तथा वर्तमान भव में 
भी हजारो वर्षों तक तपस्या करनी पडी, तब वे भात्म-सिद्धि कर सके । तव 
उनके सामने हम किस गिनती में है ” हम चाहे कि एक-दो दिन में ही आध्या- 
त्मिक साधना करके उसे प्राप्त कर लें, यह कैसे सभव है ? अत कपायो को 
और पचेन्द्रियों की विपय प्रवृत्ति को दूर करते हुए अपनी साधना को बढाते 
रहो--निरन्तर प्रयास करते रहो, तव एक-न-एक दिन हम अवश्य आत्म- 
साधना मे सफलता प्राप्त कर लेंगे । 

जब आत्मज्ञान हुआ 
सज्जनो, आपको ज्ञात है कि इपुकार राजा, उसकी रानी, पुरोहित- 
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आकुल-रहित होय इम निशि-दिन, कीजे तत्त्व विचारा हो । 
फो मै, फहा रूप है मेरा, पर है कौन प्रकारा हो ॥ आकुल० १॥ 
फो भव-कारण, बन्ध कहा, फो, आस््रव रोकनहारा को । 
खिपत कर्म-बन्धन काहे सो, थानफ फौन हमारा हो ॥ आकुल० २॥ 
इमि अभ्यास किये पावत हैं, परमानन्द अपारा हो । 
भागचन्द' यह सार जानकर, कौोजे बारंबारा हो ॥ आकुल० ३७ 


आत्म-साधना करने वाले व्यक्ति को सर्व प्रकार की सासारिक आकुलताओ 
से रहित होकर प्रात काल, और सायकाल शान्तस्थान में बेठकर नवतत्त्वों का 
इस प्रकार विचार करना चाहिए मैं कौन हु और मेरा क्‍या स्वरूप है ? मैं 
चेतन आत्मा हू और ज्ञान-दर्शन, सुख, बल, वीर्यादिक मेरा स्वरूप है, मैं अजर- 
अमर हू , इस प्रकार जोवतत्त्व का विचार करे। मेरे-साथ जो ये राग-हव घादिक 
लग रहे है, कर्म लग रहे है, ये मेरा स्वरूप नही है, मेरे से भिन्‍न हैं, परवस्तु 
है, अचेतन द्रव्य हैं, इस प्रकार से अजीवतत्त्व का विचार करे । नव प्रकार से बडे 
कष्ट के साथ बाघे और ४२ प्रकार से सुखमय भोगे उस पुण्यतत्त्व का विचार 
करे---अष्टादश भेद जो आसानी से बधजाय ८२ प्रकार से भोगने दुष्कर हो 
उस पापतत्त्व का विचार करे। जब मेरा स्वरूप ज्ञान-दर्शन मय है फिर मैं 
ससार में क्यो परिभ्रमण कर रहा हू ” अहो आत्माराम, तुम मत-वचन-काय 
की चचलता से प्रति समय ससार के कारणशभूत कर्मो का आख्रव कर रहे हो । 
यह कर्मो का आख्रव ही दु ख-दाता है, अत मुझे अपने योगो की चपलता को 
रोकना चाहिए। यह आखज्रवतत्त्व का विचार है। आने वाले कर्मों को आत्मा 
के साथ बन्ध करने वाले ये मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग है । 
अत मुझे इनका त्याग करना चाहिए । यह बन्धतत्त्व का विचार है। आने- 
वाले कर्मो को रोकने वाले गुप्ति, समिति, धर्म, परीपह, विनय और चारित्र- 
धारणादि कार्य है, अत मुझे अपनी शक्ति को नही छिपाकर इन्हें धारण करना 
चाहिए। यह सवरतत्त्व का विचार है। जो वधे हुए कर्म है, उनका क्षय 
तपश्चरण से होता है। यह तपश्चरण अन्तरग और वहिरग के भेदरूप से 
बारह प्रकार का है, कब मेरे इस तपश्चरण का धारण हो ? यह निर्जरातत्त्व 
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व्राल या युवावस्था का विचार नही करता है । ससार से तिरना हो तो इस सयम 
के अग्रीकार के बिना सभव नही है । अत ससार से पार होने के लिए हमने 
वात्यावस्था मे ही दीक्षा ले ली । तब पुरोहित-पुरोहितानी बोली--अहोभाग्य 
है, आपने नर-जन्म को सफल किया । कृपासिन्धो, कल्पवृक्ष के समान आपके 
पधारने पर भी यह हमारी मनोकामना पूरी न हो, तब कब हो ? यह सुनकर 
भुनि बोले--आप दोनो के हृदय में सनन्‍्तान पाने की इच्छा है। वे दोनो 
बोले--हाँ भगवन्‌ू, यही चिन्ता है । आप तो घट-घट के अन्तर्यामी हैं। तब 
मुत्रि वोले-- देखो, तुम्हारे दो पुत्र होगे । परन्तु होश मे आने के बाद वे मुनि- 
पद को धारण कर लेंगे । इस कार्य मे तुम लोग अन्तराय मत डालना । यदि 
विक्षेप भी उपस्थित करोगे, तब भी वे घर मे नही रहेगे । अत उत्तम यही 
होगा कि तुम दोनो उनको दीक्षा की सहर्ष आज्ञा दे देना । भाई, सन्तान प्राप्ति 
की बात सुनकर वे हष से गद्‌-गद्‌ हो गये । उन्हे हढ विश्वास हो गया कि 
साधु-सन्‍्तो के वचन कभी खाली जाने वाले नही हैं । दोनो मुनि वहा से विहार 
कर गये और रूप बदलकर अपने स्थान पर जा पहुचे । 
इधर यथासमय कालघर्म को प्राप्त होने पर वे दोनों देव पुरोहितानी के 
गर्भ मे आगये | गर्भे दिन पर दिन बढ़ने लगा और वह पुरोहितानी भी धर्म 
पाधना अधिक करने लगी। नवमास पूर्ण होने पर पुरोहितानी के दो पुत्रों का 
जन्म हुआ। पुरोहित ने बडे हुए से उनका जन्मोत्सव किया । धीरे धीरे दोनों 
गलक जब पाच वर्ष के हुए तो उन्हें यह चिन्ता सवार हो गई कि कही ये 
साधुओो को देखकर साधु न बन जायें ? इसलिए कोई ऐसा उपाय करना चाहिए 
कि जिससे इनको मुनि-दर्शन करने का अवसर ही न आवे । नगर मे तो साघु- 
“त सदा आते ही रहते हैं और उनके देखते ही इनके वैराग्य जग सकता है। 
“ते यहा से किसी ऐसे स्थान पर जाकर निवास करना चाहिए कि जहा पर 
3 न्तो का आना-जाना सम्भव ही न हो । ऐसा विचार करके उन्होंने जगल 
मे जाकर रहने का निश्चय किया । वह पुरोहित राजा के पास गया और 
कि स्‍ने पुरोहित पद से मुक्त किया जाय । जीवन का कक है, 
+ धर्म की साधना करना चाहता हू । और एकान्त वन में निवास 
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पुरोहितानी और उनके दो पुत्र, इस प्रकार ये छह जीव थे। जब तक 
पुरोहित-पुरोहितानी के सन्‍्तान उत्पन्न नही हुई थी, तब तक उसने इसके लिए 
बडे-बडे मन्न, यत्र, तत्र और जादू-टोने किये और अनेक प्रकार की साधना 
की । अनेक प्रकार के प्रयत्न करते हुए पुरोहित थक गया । उसके पास अरबो 
रुपयो की सम्पत्ति थी और वह वेद-वेदाज़् का पारगामी भी था। परन्तु जब 
तक सनन्‍्तान प्राप्ति का योग न हो, तब तक मनुष्य के सब प्रयत्न निष्फल जाते 
है । देवलोक मे रहने वाले दो देवों की आयु जब छह मास की शेष रह गई, 
तो उनके गले की माला मुर्शझायी और भौहे फिरने लगी । अवधिज्ञान से उन्होने 
जान लिया कि अब हमारा पतन सलन्निकट है। अत वे भगवान के समवसरण 
में पहुँचे और पूछा कि भगवन्‌ू, हम मर कर कहा उप्पन्न होगे ” भगवान्‌ ने 
बताया कि तुम मनुष्यलोक मे इषुकार नगर मे भग्गू पुरोहित की स्त्री की 
कुक्षि मे जाकर जन्म लोगे। यह सुनकर वे दोनो अपने स्थान पर चले आये 
और विचारने लगे कि वह पुरोहित और उसकी स्त्री तो विधर्मी है। उसे हम 
कैसे जैनधर्मी बनावें ” तब उन दोनो देवों ने बाल-मुनियो का रूप बनाया और 
गोचरी के लिए ईर्यासमिति से विचरते हुए वे उस पुरोहित के घर के सामने 
आये । पुरोहित पक्का विधर्मी था, किन्तु पुरोहितानी सरल-स्वभाव की भद्र 
स्‍त्री थी। उसने अपने पति से कहा--यदि सन्‍्तान-प्राप्त करना हो तो ये जो 
दो साधु आ रहे है, इनकी सेवा-भक्ति करो । साधु-सन्‍्तो की कृपा से--उनके 
प्रसाद से---कोई कमी नही रहेगी । स्त्री के वचनो से पुरोहित भी कुछ ढीला 
पडा और दोनो ने आगे जाकर उन दोनो वाल-मुनियो की वन्दना की और 
बोले--हे कृपालु, देव, पधारों और हमारी झोपडी को पवित्र करो | आहार 
विराओ | तब मुनियों ने कहा -“नो कप्पई' अर्थात्‌ हम आहार नही लेंगे। 
तब विनयपूर्वक उन दोनो ने पूछा--महाराज, इस छोटी सी अवस्था मे आप 
ससार त्याग करके मुनि वन गये, यह कैसे सभव हुआ ? आपके माता-पिता 
. कितने वज्भ-हृदय के है, जो उन्होने आपको इस वाल वय मे दीक्षा लेने की 
आज्ञा दे दी और आपने दीक्षा ले ली ? आपको भी कैसे इतनी छोटी आयु में 
इतना वैराग्य हो गया ? तव उन मुनियों ने कहा--कि यमराज किसी की 
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से भरे पात्र निकले है और इन लोगो ने जब कोमल पू जनी से भूमि का प्रति- 
लेखन किया तो ये दयालु और कीडो तक के रक्षक ज्ञात होते हैं, तब ये मनुष्यो 
को कैसे मारेंगे ? कुछ देर विश्वामकर उन मुनियों ने आहार-पानी लिया और 
पात्रों को धोकर जतना से निर्जीव भूमि पर उसे परिठवते देखा--तो उनके 
मन में यह बात हृढरूप से जम गई कि ये साधु तो परम ऋपालु प्रतीत होते 
हैं। हमारे पिताजी ने कैसे कह दिया कि ये झोली में छुरी रखते हैं और 
बच्चो को पकडकर ले जाते हैं और मार डालते हैं ” इस प्रकार मुनियो की 
दया से भरी हुईं निर्दोष क्रियाए देखकर उनके मन का भ्रम दूर हो गया । 
भाई, किसी ने ठीक ही कहा है--- 

जंसे ज्वर के जोर से भोजन फी रुचि जाय । 

तैसे कु-करम के उदय, घ॒र्म बात न सुहाय ॥ 

लगे भूख ज्वर के गये, रुचि से फरे आहार । 

अशुभ गये, शुभ के जगे, जागे घर्म विचार ॥ 


जब अशुभ कर्मों का उदय दूर होता है, तो मनुष्य को विवेक जागृत हो 
जाता है। इस कहावत के अनुसार ही उन दोनो पुरोहित-पुत्रो के मत का मल- 
विकार दूर हुआ और उन्हे जातिस्मरण-नज्ञान उत्पन्न हो गया। वे विचारने 
लगे--अहो, पूर्वभव मे इन सन्‍तो के सुयोग से हमने सयम की साधना की थी 
ओर उसके फल से हम देवलोक मे उत्पन्न हुए और वहा से च्यव कर अब मनुप्य 
हुए हैं। पिताजी ने अपने मोह के कारण हमे अभी तक अज्ञान और भ्रम में 
रखा ओर इन निर्दोष मुनियो को दोप लगाया ? यह विचारते हुए वे निर्भय 
होकर वृक्ष से नीचे उतरे और दोनो सन्‍तो को विधिपूर्वक वन्दन किया । 
मुत्ियों ने पूछा--भाई तुम कौन हो ? उन्होने अपना परिचय दिया कि हम 
लोग भग्गू पुरोहित के पुत्र हैं। साथ ही यह भी निवेदन किया कि हमारे भाव 
दीक्षा लेने के हैं, अत आप लोग यही विराजे । हम लोग घर से दीक्षा की 
भाज्ञा ले करके अभी बाते हैं । भाई, हम तो सुनाते-सुनाते थक गये है और 
आप लोग सुनते-सुनते ऊब गये हैं। मगर उडद तो काले के काले ही रहे, वे 
मोगर नही बने । आपमे से कोई साधु बनने को तैयार नही हुआ भौर थे दोनो 
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करना चाहता हू । राजा ने भी स्वीकृति दे दी और वह वन में जाकर और 
मकान बनाकर एकान्‍्त में रहने लगा | भाई, जहा पर कोई बडा आदमी जाकर 
निवास करता है, तो छोदे-मोटे लोग भी वहा आकर बस जाते हैं। अत वहा 
पर एक गाव बस गया । वह पुरोहित भी निश्चिन्त होकर समय बिताने लगा | 

पुरोहित ने दोनो पुत्रो को पढाना-लिखाना प्रारम्भ कर दिया और साथ मे 
यह सस्कार भी भरने लगा कि पुत्रो, इन साधु-सन्‍्तो से दूर रहना । ये लोग 
बहकाकर लडको को ले जाते है और एकान्त मे ले जाकर मार डालते हैं । 
इनकी झोली मे छुरी रहती है । इत्यादि प्रकार से वह साधुओ से बचने के 
लिए उन दोनो बालको को कहता रहा और स्वय भी सतके रहने लगा कि 
कही इनको साधुओ के दर्शन न हो जायें । उन दोनो पुत्रों के कोमल हृदयों पर 
भी पिता का रग चढ गया और वे भी साधुओ से भयभीत रहने लगे । धीरे- 
धीरे वे सोलह वर्ष के हो गये और पढ-लिखकर विद्वान बन गये । 

एक समय कया हुआ कि दो मुनिराज किसी नगर से गोचरी लेकर दूसरे 
गाव को जाते हुए किसी बीहड जगल मे मार्ग भूल गये । और इधर-उधर 
भटकते हुए वे उसी गाव के समीप आ पहुचे । पुरोहित ने जब उन मुनियो को 
गाव में आते देखा तो लोगो से कहा--कि इनको गाव से बाहिर निकाल दो । 
लोगो के कहने से वे गाव से बाहिर चले गये और एक बाग के समीप वृक्ष की 
छाया मे बैठकर गोचरी करने का विचार करने लगे । भाग्य से वे दोनो पुरोहित- 
पुत्र पहिले से ही उसी वाग मे खेलने के लिए आये हुए थे । उन्होने दूर से ज्यो ही 
मुनियो को आते हुए देखा, त्यो ही भयभीत होकर वे एक वृक्ष पर चढ गये । 
दैवयोग से वे दोनो मुनि भी योग्य स्थान पर बैठने का विचार करते हुए उसी 
वृक्ष के नीचे आकर और भूमि का प्रतिलिखन करके बैठ गये । जब उन पुत्रों 
ने उसी वृक्ष के नीचे उनको बैठता हुआ देखा--तो वे और भी भयभीत होकर 
कापने लगे। और चुपचाप डाली की आड में छिपकर इनकी ओर देखने लगे 
कि ये क्‍या करते है ? जब साधु भूमि का प्रतिलेखन कर बैठे और झोली 
खोलकर अन्न-जल के पात्रो को निकालकर वाहिर रखा, तब वे दोनो पुत्र सोचने 
लगे--अरे इनकी झोली में तो छुरी आदि कुछ भी नही है, इसमे तो खान-पान 
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पतितो को पावन करने वाले हैं, उन्हे कौन अपावन कर सकता है” और 
भगवान पर वालो की कूची फेरते हुए तो वे अपवित्र नही होते और हरिजन 
की छाया से अपवित्र हो जायेंगे, यह कितना बडा अज्ञान है। अरे कवि तो 
कह गये हैं कि--- 
जिन नाम लिए भव-भव के पाप कट जात्ते हैं। 
जिन भगवान का नाम लेने से तो अनन्त-भवों के पापकर्म कट जाते हैँ 
और तुम भगवान को स्तान कराकर और कूची रगड-रगड कर उनका मैल 
उतारने की सोचते हो ? 
जेहनो नाम लियो थकाए, टल जावे पाप प्रभृत्त, 
मेल उतार सीए---कुणजायो मायडी पृत्तके । 
अरिह॒त मोट का है ॥* 
भगवान में मैल नही है, मैल तो तुम भक्तों के मन मे है। भगवान तो 
परम-पवित्र हैं। फिर भी उनको पवित्र रखने के लिए नगर मे इतनी हलचल 
भची हुई है ? सारी दुनिया आज भौतिकता से मग्तन हो रही है। अन्यथा 
भगवान के दरबार मे तो महाजन और हरिजन सभी समान है, वहा किसी का 
कोई भेद नही है। 
भाई, हरिकेशी मुनि कौन थे ? श्वपाक (चाडाल) कुल में जन्मे थे । पर 
देवता ने उनकी सेवा की । लोग कहते हैं कि वे श्रावक के घर के भीतर जाकर 
गोचरी नही लाते थे, किन्तु श्रावक बाहिर लाकर के ही उन्हे आहार वहरा 
देता था। भरे भोले भाई, जरा आगम का तो अभ्यास कर । क्‍या जैन मुनि 
पामने लाया हुआ आहार स्वीकार करते हैं ? कभी नही । वे तो ऐसे नही थे 
कि मुनि के आने से घर अपवित्र हो जाय । वैष्णवो के विश्वामित्र, जिन्हे 
पारा हिन्दू समाज भगवान के रूप मानता है, वे कौन थे ? उनके विपय मे 
भहाभारत मे कहा है कि-.. 
चाण्डालीगभसम्भूतो विश्वासिन्रो. महासुनि. । 
तपसा ब्राह्मणो. जातस्तस्माज्जातिरकारणम्‌ ॥ 


! आचार्य जयमलजी महाराज । 
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मुनियो के दर्शन मात्र से दीक्षा लेने को तैयार हो गये । इसी का नाम काललब्धि 
है । जब जीव की यह काललब्धि पकती है, तब जरो से निमित्त से उसके धर्म 
करने के भाव जाग जाते है। हा. 

देखो, पहिले के जमाने मे भगवान्‌ जब किसी नगर में पधारते, तो वहां 
हलचल मच जाती थी। अभी कुछ दिनो पहिले जब कही राजा-महाराजा 
पधारते, तो हलचल मच जाती थी । परन्तु आज हरिजन मन्दिर मे प्रवेश करेंगे, 
तो नगर मे हलचल मची हुई है । सारे पुलिस के जवान और अधिकारी अपनी 
ड्यूटी पर तैनात है। यह भी समय की बलिहारी है। जाति के मद से लोगों 
ने कितनी मिथ्या प्ररूपणा की कि इन लोगो के आजाने से मन्दिर अपवित्र हो 
जायगा । अरे मन्दिर तो दूर की बात है, उसके बाहिर के चबूतरे पर भी यदि 
कभी कोई हरिजन आ जाता, तो ये मदान्ध लोग लडने और मारने को तैयार 
हो जाते थे । परन्तु आज समय ने ऐसी थप्पड मारी है कि कोई कुछ भी बोल 
नही सकता है। 

मैं अभी आ रहा था, तो घर-घर मे यही चर्चा चल रही थी कि मन्दिर 
में चलो । वहा चलकर मर सिटेंगे-पर किसी हरिजन को मन्दिर के अन्दर नही 
जाने देंगे । परन्तु एक भी मरा नही | मैं तो सदा से यही कहता आया हू कि 
तुम लोग भगवान्‌ के भक्त नही हो ” किन्तु भगवान्‌ का मजाक उडाने वाले 
हो। अरे, भगवान्‌ के भक्त क्‍या ऐसे खडें-खडे देख सकते हैं? कभी नही। 
किसी कवि ने कहा है कि--- 

भक्ति भगवान्‌ की बहुत बारीक है, 
शीष सॉंपिया विन भक्ति नाहों । 

अब लोग शीप देने को तैयार होते नहीं है, और भक्त भी कहलाना 
चाहते हैं ? भाई विना शीप दिये तो राजाजी के या सेठजी के भी भक्त नही 
कहला सकते, तो फिर भाई, भगवान की भक्ति तो बहुत दूर की वस्तु है । 
नाचना और ताल ठोकना भगवान की भक्ति नहीं है। यदि भगवान के सच्चे 
भक्त हो तो अवसर पर कुछ कत्तंव्य करके दिखाओ । कहते है कि भगवान के 
ऊपर हरिजन की छाया पड़ जाय तो वे अशुभ हो जाते हैं । भाई, भगवान तो 
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हा, तो पुरोहित के उन दोनो पुत्रों के दीक्षा लेने के भाव हुए और घर 
जाकर उन्होंने अपनी भावना माता-पिता से कही । माता-पिता ने उन दोनो 
को बहुत समझाया , परन्तु वे नही माने ) इस कथानक का बहुत सुन्दर वर्णन 
श्री उत्तराध्यवनत के चौदहवें अध्ययन मे किया गया है। बनन्‍्त मे उन दोनो 
पुत्रो के समझाने से उन्होने दीक्षा लेने की उन्हे आज्ञा ही नही दी, अपितु स्वय 
पुरोहित और पुरोहितानी ने भी दीक्षा लेली। जब उस पुरोहित का धन 
गाडियो मे भरकर राजकोष में जा रहा था, तव महारानी कमलावती महल 
के झरोखे में बैठी थी । उन्‍होंने धन से भरी गाडियो को आते हुए देखकर 
दासी से पूछा--ये धन से भरी गाडिया आ रही हैं, सो क्या महाराज ने किसी 
गाव को लूटा है या किसी धनवान को लूटा है या कही से गडा हुआ धन मिला 
है ” तव दासी ने कहा--महारानीजी, महाराज ने न किसी गाव को लूटा है, 
मे किसी महाजन को और न कही से गडा हुआ ही मिला है ? किन्तु अपने 
पुरोहित-पुरोहितानी कत्रैर उनके दोनो पुत्र--चारो ही साधु बन गये हैं । उन्हीं 
का यह घन राज-खजाने मे आ रहा है । 

यह सुनकर महारानी महल से नीचे उतरी और राजसभा मे पहुँची । 
उन्होने महाराज से कहा--आप, गजब करते हैं, जो दूसरो का वमन किया 
हुआ आप ग्रहण कर रहे है। महाराज बोले - राजकाज ऐसे ही चला करते 
हैं। तब महारानी ने कहा--महाराज, ये सब कुछ एक दिन छोडकर हम 
सवको यहा से जाना है, फिर यह पाप क्यो करते है ” आप इस राज्य मोह के 
वन्धन मे फसकर क्‍या सार पायेंगे ” इस श्रकार अनेक युक्तियों से महारानी ने 
महाराज को समझाया । तव महाराज प्रवोघ को प्राप्त हुए और उन दोनो ने 
भी साधुप्ना अगीकार कर लिया । इस प्रकार राजा-रानी, पुरोहित-पुरोहितानी 
और उनके दोनो पुत्र--ये छहो जीव सयम की आराघना करके मोक्ष को प्राप्त 
हुए । 

भाइयो, कहने का सार यह है कि बात्मा का ज्ञान ही बाध्यात्मिक साधना 
का मूल आधार है। पर आप लोगों से क्या कहा जाय कि जिनके पास 
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चाण्डाली के गरभे से जाये विश्वामित्र तप से ब्राह्मण कहलाये और महा- 
मुनि बने । इसलिए जाति किसी के छोटे या बडे कहलाने मे कारण नही है | 


पहिले के पुरुषों मे भेदभाव नहीं था। मध्ययुग मे मद से मग्त पुरुषों ने 
ये जातियो के बाडे बनाये और मनुष्य-मनुष्य मे भेदभाव खडा कर दिया और 
घोषित कर दिया कि मन्दिरों मे हरिजनो को जाने का अधिकार नही है। 
परन्तु याद रखो--सबल सदा सबल नही रहता और निरबंल भी सदा निर्बल 
नही रहते । समय सदा बदलता रहता है। आज इस काग्रेसी शासन मे आप 
अपने को ऊचा मानते हो, जहा आपकी पहुच नही है, वहा पर हरिजनो की 
पहुच है और आपसे पहिले उनकी बात सुनी जाती है । 


आज होटल, सिनेमा, रेल-मोटर आदि सब जगह वे आपके के से कन्धा 
मिलाकर बैठते है। अब कहा गया आपका वह जातिमद ? लोग कहते है कि 
महाराज, आप भी जमाने के साथ हो गये है ” भाई, हम जमाने के साथ नही 
है, किन्तु हम तो भगवान महावीर के साथ हैं, जिन्होने कि जातिमद और कुल- 
मद के त्यागने का उपदेश दिया है। मद आठ प्रकार का होता है-- 


जाति लाभ कुल रूप तप, बल विद्या अधिफार | 
इनको गर्व न कीजिए, ये मद अष्टप्रकार । 
जाति फा मद कुछ नहीं, करते सो गहना । 
उत्पत्ति सारे मनुज की, सोचे क्यो नहिं बहिना। 


आप प्रतिदिन पढते है, यह स्तुति आज की बनाई हुई नही है। यह आचार्य 
रायचन्दजी की वनाई हुई है जो जयमलजी म० के पाटवी थे । हमारे पूर्वजों ने 
कहा कि किसी जाति मे उत्पन्न होने से कोई बडा या ऊच नहीं कहा जा 
सकता । किन्तु ब्रत, तप, सयम, नियम और त्याग्र-प्रत्याख्यान से ही मनुष्य 
बडा या ऊच कहा जाता है। भगवान के दरवार मे तो सवको ही समानरूप 
से आने का अधिकार है | जब आपके पास अधिकार आया तो आपने ये दीवाले 
खडी कर दी । परन्तु भगवान ने कभी किसी को अपने दरबार में आने से मना 
नही किया । ह 


श्री मरुघर केसरी साहित्य-प्रकाशन समिति 
(प्रवचन-प्रकाशन विभाग) 
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सर्वप्रकार की जोगवाई है, अन्तराय भी टूटी हुई है, बुद्धि-विवेक और नीरोग 
शरीर भी है और धमें-श्रवण का अवसर भी प्राप्त हुआ है। फिर भी सयम- 
साधना के भाव नही हो रहे हैं। आप कहेगे---महाराज, अभी समय नही है । 
अभी तो हमे दिसावर जाना है ” तो भाई, कौन मना करता है ” आप आराम 
से पधारो। परन्तु याद रखो कि दिसावर भी दो हैं। इस दिसावर मे तो 
अनन्तकाल से जा आरहे हो। अब उस दिसावर मे जाओ, जहा से कभी 
लौटने का काम नही रहे ओर सदा ज्ञानामृत पान करते हुए अनन्तसुख से 
रहना सभव हो । यही आध्यात्मिक साधना का फल है । इस ओर हमारा 
सदा ध्यान रहना चाहिए । 
वि० स० २०२७, आसोज सुदि ४ 
सिंहपोल, जोधपुर, 
७0७ 
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१२ श्री पारसमल जी शान्तीलाल जी ललवाणी, बिलाडा 
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